শ্রীমদ্বিজয়কৃষ্জের 


অপরাজিত। ব্র্মবিদ্য। 


অবাধ আত্সদর্শন 


বা 
নত্যন্ীদে £ 


স্নান 


0-বদীন্দকস্পননি 


অপরাজিতাভাব্য 
পুর্ববভাগ 


০৮ ৯ সাকা শিস 


জান চাদ 


প্রভৃতি কর্তক-সম্পারদিত । 





স্বত্ধাধিকারী ও প্রকাশক 
বুচত্মুন্লগুঞ্ল র্যা 





র্বস্বত্ব সংরক্ষিত ] [ মূল্য-_৪২ টাক1। 


শ্রীচুণীলাল দাস কর্তৃক মুদ্রিত। 
এল্িম্সান প্রেস 
১২১ বলাই সিংহের লেন, কলিকাতা । 


শু ভু শনগু 


চিচ্ছক্ত্য। চিতস্বরূপস্তয যয়া ভেদো নিরাকৃতঃ। 
তামপরাজিতাবিগ্ভাং ব্রঙ্গরূপাং নমাম্যহম্‌ ॥ 


জীবো৷ ধাবতি চক্রবাকমিথুনং দিক্চক্রবালে সদা 
চন্দ্রাদিত্যকৃশানুপব্বভিছ্ুরো যস্থনিরোধক্ষমহ | 
বিদ্যারপতয়াইপরাজিততনুর্ষোইক্ষঃ সমীপং গত- 
স্তন্মৈ জ্রীগুরুমূর্তয়ে বিজয়কষ্ণায়াস্ত্র নিত্যং নমঃ | 


অদ্বৈতং শ্রতিসারসন্মিতমবাধায্মৈকতত্বং পুন- 

রাঃ সত্যপথো দশা সমগমদ্যস্থ প্রতিষ্ঠাং পরাম্‌। 
তন্ত্রাণাং শ্রতিভিবিবিরোধমভনগ্যে। মন্ত্রমুজ্জীবয়ন্‌ 
তস্মৈ শীগুরুমূণ্ডঠয়ে পিজয়কৃষ্ণায়াস্ত নিত্যং নমঃ ॥ 


শা এ ভাত 


৮ ৬) 


* ১৩৯ 


তোর 
০০ 





নর 
চি 
ভি পা 
ও 
৯ 
০ 
৬ 
চা 
৯ 
ন্ট 
£ ন 
শে নর 
রত গত. 
শি সন ০৭ 
নি ্ঃ 
চা 


৯ ৬ ৃ 


28/ রর 


মস্ত 
তি 
এ 


এ, 
৪6563 6৪৬ 
৪7১৬ 


রঃ. 
টি ৪ কি 
চটি এত 
ঙ. 


৫ পতিত 
০০৮৪ 


দি 


| 


)% 


. 


হনে নেন ৭৮ চট 57..৭ 


তি নি 
ৰ সস পপর 
গজের ভ 





পপ ৯. 
সপ আপ ২ ৯ আসস্পপপমপ্পীক সী পপি পা পিস টা পপি ৫৯ পপ পপ পপ 
শা আপ 


| সত্যমেব জয়তে নানুতং সত্যেন পম্থা বিততে! দেববানঃ | 
| রর 
] যেনাক্রমন্তযষয়ো! হযাপ্তকামা যত্র ত₹ সত্যস্ত পরমং নিপানম্‌ ॥ ূ 


শপ পাশ পপ পপ” পপ সপ সপ ৬৮ পপ» ২ ০ শশা ৩০০ সস 
্ পিসী শশী শপ পচ সী ীশীশী শপ পাশপাশি পিস 
পপি পাপা শাশীসসপীপাসপিপপীপীসী পপ পিপিপি পল সী পপ পপ সপ ও পাপা পা পপ সস্পীপ- শিশিট তিশি ২ পিসী পাপীস্পী শিল্পি আতপ পপ 


রবিশপধ্যে স্থিত? দোষ? মসোমমধ্যে হতাশনঃ | 
তেজোমণ্যে স্থিতং সন্্রং সন্রমধ্যে শ্থিতোহচ্যুতঃ ॥ 





21:55 15 25 - ভূমকা। 1 


| চলতে আত্মার ্ত্প্রাতিপাদিনী, চা ্ আত্্ী, জগরামিতা ব্মবিডাকে 
ন্সৃস্কার!, . সত্য ও মন্দা, খধিবৃন্দ যাহার আবিষ্র্ত। ও প্রচারক-_-অচিংও অআদ্ঞান-: 
কুফ্জেলিতে যে বিগ্কা বহু কাল ধরিয়।- নৃমাচ্ছন্ন হইয়াছিল_ _পরমব্রন্মের রসৈকাহ বেদনন্তের 
বুলে প্রতিষ্ঠ। করিয়!ঃ যিনি সেই ব্রঙ্মবিদ্যাকে খবিযুগের সন্যালোক দিরা পুনঃ প্রকাশিত 
করিলেন, সেই অপলাজিতা রহ্গাবিদ্যাক্র দ্র্তা, ত্য প্রতিষ্টারূপ সাধননার্গের 
আদিপ্রবর্থক পরমঞ্চরুকে নদস্কার। উপূনিব্ ভগবদ্গীত। ও ব্র্গস্থত্ররূপ প্রস্থানত্রয্ 
দ্বারা প্রতিষিত করিয়া! সত্যদৃণ্টি দ্বারা, খবিঘুগের সত্যদর্শন যিনি ফিরাইয়া চিনির 
তাহার চরণে ভুয়ো ভূম়ুঃ তণাম। র 
বক্র নৈফর্ম লাভের জন্ম ।. শৃক্দ স্পর্শ, রূপ রদ প্রস্তুতি বিয়ে আত হট ইয়া, 
রী পুত্র, আ সী স্বজনে মমতার বন্ধনে সম্বন্ধ হইয়া, কর্তৃহবাদি বুদ্ধিদধারা “অহওকে সজীব 
ও সুদৃঢ় করিয়া, হার্দ আদান-প্রদানের প্রসার ও গভীরত। পরিবর্ধন করিয়। সংসারে জীর 
আম্ীয়বোধের ও আক্মধিসর্জনের অনুশীলন করিতে থাকে. সংসারাবন্তরনে জীব,রিষয়ে 
তাদ'স্মাবে'ধ ও আত্মদানরূপ মহাশিক্ষায় পারদগিতা লাভ করে এবং ক্রমে খণ্ড বিরয়ে 
ুর্ণভাবে মে আন্মদানর সুযোগ সুবিধা না পাইয়া, উচ্চ হইতে উচ্চতর লক্ষে এবং শেয়ে 
প্র্মাস্াঘ সেই, আ আত্ুদ]ন ও তাদায্বোত্ধ অধিকাঃস লাভ করিয়া” পারমার্থিক কল্যাণে 
উপনীত হয়ু। গুরুকুপাযু উন্মীলিত;ক্ষে আ [আাকে বিষম ও রিযয়-মরুলকে আত্মায় দেখত 
দেখিতে কর্দের ভিতর দিয়া সন্তরেই সে সমস্ত বিষয়ের সন্ধান প1 য়, বাস বিষয় হইতে তই 
সে প্রুতিনিবৃত্ব হয় এবং এইরূপে ৭ কার্সাহায্যে নৈ্ম্ম্য লভি কৰে। সেই জন্য কম্কে 
ও কর্মময় জগৎকে আত্মার পকাৎ সত্য বিশ্বরূপু বলিয়। দর্শনই সাধনার পথে বরণীয়। 
,.. বিশ্বমানব কি কম্মের দ্বাঝ। টুনকন্ম্যরূপ সিদ্ধিলভের দিকে লক্ষ্য রাখিতে বু. দিন 
বস্থাত হৃইয়াছে। তাহার, একবকূপ কেহ আন্রিক, কর্ধপ্লাবনে মজ্জিত, কুচিৎ রেহ র! 
কর্মময় সংসারে. বিরক্ত হ্‌ইয়। কম্মবৃর্জনে তৎপর ।, র্স্ত্রের দিকে দিকে অভাবের দারাষব্দ 
ধধু জিতেছে, | ক্মজ্ঞান্রে, শনাতন্ন আগ্রার, ভারতবর্ষ ও.।সে দাবানন্ক. হইতে ..পরিত্রা 
পাইতেছে না, পাশ্চাত্য বিজ্ঞান সেই অনলকে ইন্ধন জোগাইয়া জগৎতময় ব্যাঙ্জ, করিতেছে 
অগ্নিধূমে গুরুজ্ালীক্ষজাতিবুন্দের জ্ঞাননের জ্যোতিঃহীন হইয়া আত্মার কর্মময় যজ্ঞেশ্বর- 


০ 


মূর্তি আর দেখিতে পাইতেছে না। মুষ্টিমেয় যে কয়জন আত্মার ব্রহ্মত্ব প্রতিপাদনে 
এই জ্ঞানবিপ্লবের যুগেও চেষ্টা করিয়াছেন, তাহারাঁও অচিৎ অজ্ঞানাদি আবরণ হইতে মুক্ত 
করিয়া ব্রহ্মতত্ব দেখিতে সক্ষম হন নাই। ফলতঃ খযিযুগের অবাধ আত্মদর্শন জগতে 
বিলুপ্ত বলিলে অত্যুক্তি হয় না। 

যে ব্রহ্ষবিদ্ঠ। চেতনে ও অচেতনে এক করিয়! দেখা ইয়া দেয়, সেই বি্যার অনুশীলনই 
এ কম্চাঞ্চল্যকে হৃসংযত ও অন্তম্ম্থে পরিচালিত করিতে সমর্থ। সাক্ষাৎ আত্মাই অচিৎ 
বিষয়রূপ পরিগ্রহণ করিয়াছেন, ইহা জানিয়া, এইরূপ জ্ঞানের সেবায় নিযুক্ত থাকিলে, জড় 
ও চেতন, উভয় মুখে জীব চরম সংসিদ্ধির দিকে দ্রুত ধাবিত হইতে পারে । বিষয়-সকলের 
স্থানগত আয়তন ছাড়া কালগত ও বৃদ্ধিগত যে আয়তন আছে, সে সকল আয়ভনই এক 
মৌলিক চিতিশক্তিরই আয়তন বলিয়াই, আত্মাকে জানিলে সমস্ত জানা যায়, শ্রুতি এই 
কথা পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন । স্ৃতরাং সাক্ষাদ্ভাবে আত্মতন্বের জগৎকারণত্বরূপ সিদ্ধান্ত 
গ্রহণ করিলে, তবেই সেই জ্ঞানের সেবাঁয় জীব নির্ববাণমুখে অগ্রসর হইতে হইতেই জড়- 
বিজ্ঞানের অনাবিক্ৃত দিক্সকলও আবিষ্ষার করিতে সক্ষম হয় । বিষয়-সকলের কালাদিগত 
আয়তন সন্ধন্ধীয় বিজ্ঞান--যাঁহ। আজ জগতে বিলুপ্ত__ তাহা ভধিকাঁর করাও এইরূপ অবাধ 
আত্মদর্শনরূপ ত্রন্মবিদ্যার অন্যতম ফলম্বরূপ গ্রকাশ পাইতে পারে; তাহার জন্য স্বতন্ত্র 
সাধনার আবশ্যক হয় না। অন্য কোন প্রকার ভেদ-লাঞ্সিত তত্বসিদ্ধান্তের ছারা এইপ্রকার 
সর্বজ্ঞত্বরূপ সংসিদ্ধিলাভ অসম্ভব । অথচ আত্মতন্্ সম্বন্ধে এই যুগের মনীষীদিগের যে 
সকল গবেষণা প্রখ্যাত আছে, সে সকলের কোথাও শান্ত পরমাত্মতত্ব ও কম্মময় 
অচিততন্্ একত্রে সমীকৃত হইতে দেখা যায় নাই। প্রাগৈতিহাসিক যুগ হইতে অগ্যাবধি 
মাননমগ্ডুলের সারসম্পদ্ই ব্রহ্গতব্ববোধিনী শ্রুতি ; এনং সেই শ্রুতির সারমর্মইি আত্মার 
সাক্ষাৎ ব্রন্মত্বদর্শন, সেই দর্শনই অপরাজিত। ত্রন্মপিদ্ঠার দর্শন । ইহাতে প্রচলিত অন্যান্য 
ব্রক্গবাদের মত একদেশদর্শিত দোষ নাই । সাম্প্রদায়িক ভাঁন পরিহার করাই ইহার 
অন্যতম লক্ষণ_-কোন সম্প্রদাষ-গ্রতিষ্ঠ|! ইহার উদ্দেশ্য নহে । সকল সম্প্রদায়ই স্ব স্ব 
সঙ্কীর্ত। পরিহার করিলে এই মতে সমন্বিত হইতে পারে । সুতরাং ইহার প্রচার যে 
সর্ববিধভাঁবে প্রয়োজনীয়, ইহা! হৃদয়ঙ্গম করা কষ্টকর নহে। ফলের দ্রিকে না চাহিয়। 
পূর্বেবাক্তরূপ অনুভূতির €প্ররণার অবাধ সত্য আত্মদর্শনরূপ এই ত্রহ্মবিদ্াা প্রচারে নিযুক্ত 
হইলাম । ইতি__ 


সম্পাদক । 
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বিষয় 
অপরাভিতা ব্রহ্মবিগ্ভার সংক্ষিগুসার 
সিদ্ধান্তচতুষ্টয় 
অদ্বৈততত্ব-নিরূপণ 
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অবাধ আত্মদর্শন বা সত্যবাদ । 


জপ আহা ১১৮০ সপ 


অহক্ষিগুসান্র। 
একমাত্র অবাঙ মনসগোচর চিতরসৈকঘন পরমাত্বাই আছেন. এবং তিনিই ব্রহ্ম, ইহাই 


যথার্থ সর্ববভেদাতীত অবাধ অছ্ৈত সিদ্ধাস্ত এবং বেদান্তের সার র উপদেশ । সেই সেই আত্ম- 
শামস পাস পা পা 
তত্বের অতিরিক্ত কোন দ্বিতীয় তত্ব স্বীকার করিলে বা সেই তত্বে কোন প্রকার স্বগ স্বগত 
সি পাশপাশি ািপাসসিিপা তন সা" স্িসস্সসজ 
তে অথবা আত্মাবিরুদ্ধ_ কোন কিছু কল্পন| করিলে তাহা! আর অবাধ, অদ্বৈত সিদ্ধান্ত 
বলিয়া গ্রহণ করা চলেন! । কেন টন না, তাহা হইতে আত্মাতিরিক্ত অন্য একটী বিরুদ্ধ 
(সি ০ 
রসকল্পন। স্বতঃ উদিত হইয়া, অবাধ আত্মবোধে বাধা সংসাধন করে। 
সেই চিতরসৈকঘন আত্ম! স্বয়ন্প্রকাঁশ, ইহা অবিসম্বাদী সত্য । স্বয়ন্প্রকাশ শবেের 
অর্থ_মাপন!র দ্বারা আপনি স্বঃসিদ্ভাবে প্রকাশিত, এমন সত্তা বা আপন আপনার স্বতঃ- 
খুদ্ধ বিজ্ঞাতা। %জানিতেছি” এরূপ বোধবৃত্তি বিন্দুমাত্র না থাকিলেও স্বাভাবিক 
স্ববিষয়ক বোধপ্রকাশ সে পরমতত্তে নিত্য, স্বয়ম্প্রকাশত্বের ইহাই লক্ষণ। হর্যা যেমন 
আপনার দ্বারা আপনার নিকট আপনি স্বতঃসিদ্ধ প্রকাশিত, চিত্রূপ আত্মাও তেমনই 
আপনার দ্বারা আপনার নিকট 'মঁপনি স্বতঃসিদ্ধভাবে বিজ্ঞাত এবং এইরূপে তিনি 
বিজ্ঞাত। না হইয়াও বিন্াতা। চেতনাখ্রার সেই স্বয়ম্প্রকাশত্বরূপ মহিমাটি অস্বীকার 
করিবার বা আত্মা হইতে ভিন্ন করিয়। দেখিবার উপায় নাই। ম্বসম্বন্ধে তাহার স্বতঃসিদ্ধ, 
নিত্য, অপরিণামী জ্ঞানপ্রকাশ নাই বলিলে অথবা এই প্রকাশ-মহিমা তাহা হইতে ভিন্ন 





২ অপরাজিতা ব্রহ্মবিদ্ধা 


বলিয়া কল্পনা করিলে, চিৎ ব! স্বয়ম্প্রকাশ শব্দই নিরর্থক হয়। বস্ততঃ স্ববিষয়ক চেতনা- 
শূন্য চিৎ দু্ডিশুন্য দীপশিখার ম্যায় কল্পনার অযোগ্য । সুতরাং চেতনাত্া স্বপ্রকাশ এবং 
সে প্রকাশ-মহিমা ও তিনি অভিন্ন। প্রকাশই স্বাহ।র স্বুরূপ এবং প্রুকাশই তাহার মহিম|। 
এই “ন্বরূপ” ও. “মহিমা” শব্দের প্রয়োগ “রাহুর_ শির” এইবপ্‌ প্রয়োগের মত, এক বস্তরই 
ভিন্ন ভিন্ন ব্যবহারিক প্রয়োগ । শ্রুতিও ভূমা-প্রকরণে “যদি ব! ন মহিয়ীতি” বলিয়া ইহাই 
বুঝাইয়াছেন। 

সূর্য্য জড়, তাহার জ্যোতিঃও জড় জ্যোতিঃ। আত্মা চিৎস্বরূপ এবং চেতনই তাহার 
জ্যোতিঃ বা মহিমা । সূর্য্যের স্বপ্রকাঁশত্ব ও আত্মার স্বপ্রকাশত্বে ইহাই পার্থক্য । ধয 
আপনার দ্বারা আপনি প্রক।শিত ; কিন্তু তাহা পরার্খপ্রকাঁশ, -অচেতন্ত। বিধায় [য় সৃধ্য 
আপনার আলোকে আপনি প্রকাশিত হইলেও আ[পুন]কে আপনি জা জানিতে পু পুরে লা। 
চেতনপ্রকাঁশ ্বার্থপ্রকাশ অর্থাৎ আপনার, দ্বার! আপনি নিত্য- 'বিজ্ঞাত। চেতনের 
্বপ্রকাশত্ব বলিতে গেলে ইহা ভিন্ন আর কিছু বলিবার উপায় নাই। হস্ত চিদ্‌্জ্যোতিঃ 
বলিতে কোন জড় আলোকের মত পরার্থপ্রকাশধন্মী পদার্থ বুঝায় না স্বার্থ প্রকাশ : 
বুঝায়। 

এই ন্বপ্রকাশ চিৎস্বরূপ আত্মাই যে ব্রহ্ম, শ্রুতি একবাক্যে এই কথাই প্রতিপাদন 
করিয়াছেন। “অয়মাত্বা ব্রহ্ম,” “আট্যৈবেদং সর্ববং» প্যতো। বা ইমানি ভূতানি জায়ন্তে” 
এইরূপ আত্মার ত্রন্মাত্ব বা জগৎকারণত্ব বিষয়ে সংশয়াবসরশুন্য স্পষ্ট উপদেশে শ্রুতি 
সকল পূর্ণ। মহধি বেদবঠাসও ব্রন্মসূত্রে আত্মার এই ব্রহ্মস্ব বা জগৎকারণত্বই প্রতিপাদন 
করিয়াছেন এবং ইহাই ব্রহ্মবাদ। আত্মাকে ব্রহ্ম বলার অর্থ ই- আত্মাকে সর্ববতোভাবে 
জগতের :পকমাত্র কারণ বলা ঃ নতুবা ব্রহ্ম বলার কোন সার্থকতা থাকে না। কাধ্যরূপ 
জগৃতের কারণ চিৎ ভিন্ন অন্ত কিছু কল্পনা করিতে গেলেই কিম্বা জগৎরূপ কার্য্যটিকে 
মিথ্যা, তুচ্ছ, এরূপ বলিতে গেলেই আত্মার ব্রহ্ম আর প্রতিষ্ঠা কর! চলে না! ও করিলেও 
সে ব্রহ্মত্ তুচ্ছ ও অপদার্থ হয়। 

সর্বপ্রকার ভেদরহিত, রসৈকঘন, চিংস্বরূপ আত্মা কেমন করিয়া জগৎকারণ ্ষ, 
এ সম্বদ্ধে একাধিক মতভেদ আছে। এই জগদ্বৈচিত্রা পরিদর্শন করিলে চেতন ও . 
অচেতন, দিবা ও রাত্রি, আলে;ক ও অন্ধকার, সুখ ও ছুঃখ, সর্ববত্র এইরূপ বিপরীত যুগ্সের 


ংক্ষিপ্তসার ৩ 


সমাবেশ দেখিতে পাওয়া যায়। রসৈকঘন আত্মা হইতে বিপরীত রসযুগ্মসম্পন্ন জগদ্‌- 
বৈচিত্র্য কেমন করিয়া সম্ভব হইতে পারে, ইহাই সাধারণ জ্ঞানের সন্দেহস্থল। যাহা কৃষ্ণ, 
তাহা শ্বেত নহে, যাহ। আলো, তাহা অন্ধকার নহে, ইহাই সাধারণ জ্ঞানের সিদ্ধান্ত । 
আলোক ও অন্ধকারবৎ চেতন ও অচেতন একান্ত বিরুদ্ধন্বভাঁবসম্পন্ন, আত্ম ও অনাত্ 
একাস্ত বিরুদ্ধ প্রতীতি, সং ও অসৎ পরস্পর একান্ত প্রতিকূল; সেই জন্য কেমন, করিয়া 
রসৈকঘন চিততত্ব, সর্বববৈপরীতাময় জগক্ের কারণ হইতে পারেন, প্রজ্ঞাহীন মনুয্যের পক্ষে 
ইহ! একটী দুরূহ সমস্থ । অত্র ন্বপ্রক!শত্ব সম্বন্ধে কাহারও মতভেদ নাই ; কিন্ত তাহার 
সেই স্বপ্রকাশত্বরূপ মহিমার ভিতর এমন কোন ধর্ম সাধারণ বুদ্ধি খুঁজিয়া বাহির করিতে 
পারে না, যাহ! দ্বার! এই ব্রিগুণাত্মক চিদচিৎসম্বলিত জগৎ প্রকাশ হইতে পারে, ইহাই 
মতভেদের কারণ। এই জন্য কেহ সংস্বরূপ ব্রন্মে সদঘদ্রূপ একটী অনির্র্বচনীয় অজ্ঞান 
করন! করিয়া, সেই অজ্ঞানে জগৎকারণত্ব প্রতিষ্ঠিত করিয়া, জগদাকারীয় ক্রিয়াকে 
মিথ্যা বা ভ্রমমাত্রে পর্য্যবসিত করিয়া, অদৈতবাদ প্রতিষ্ঠিত হইল ভাবিয়া কৃতনিশ্চয় 
হইরাছেন। কেহ বা চিৎকে ঈশ্বরের অক্গস্থানীয় করিয়া ও আর একটা মূল অচিত্তত্বকে 
তাহার অন্য 'একটী অঙ্গরূপে স্বীকীর করিয়া লইয়।, এই চিদচিৎসম্বলিত ঈশ্বর-দর্শনই 
্রহ্মাদর্শন ভাবিয়া, স্বগতভেদযুক্ত দ্বৈত সিদ্ধান্ত স্থাপন করিয়াছেন। ফলে প্রথমটাতে 
্রন্মত্ব একটা ওপচারিক, তুচ্ছ, অপারমার্থিক ব্যবহাররূপে প্রতিপা্দত হইয়াছে এবং 
দ্বিতাটাতে তত্বৈকত্ব সম্পূর্ণরূপে বিপরিলুপ্ত হইয়াছে । এ বিষয়ে বিস্তুতভাবে আলোচন 
পরে করিব। এইরূপ দোবষযুক্ত অদ্বৈত সিদ্ধান্ত গ্রহণীয় নহে এবং এইরূপ সিদ্ধান্তমধ্যে 
তত্বদর্শনের অভাব সমকৃ পরিস্ফুট। আত্মা রমৈকঘন এবং আত্মাই ব্রহ্ম অর্থাৎ জগৎ- 
কারণ, এ কৃথাটা একান্ত নিরহ্কৃশ'ভাবে সপ্রমাণ করিতে ন। পারিলে, অবাধ ত্রহ্মতত্ব নিরূপণ 
হয় না। অঠিনামীষ কোনও পারমার্থিক তত্ব বা অজ্জাননামীয় কোন অনাদি অপারমার্থিক 
কিছু কল্পন। করিয়া, ব্রহ্মসিদ্ধান্তে উপনীত হইবার চেষ্টা আপনাদিগের বুদ্ধিস্থ অজ্ঞান ও 
অচিৎকুহেলিরই পরিচয় দেয়, “অবাধ আত্মজ্ঞানে” এরূপ কল্পন! দ্বারা উপনীত হওয়া যায় 
না। সহম্র সহস্র বংসর এই অচিৎ ও অজ্ঞান-কুহেলি পরমাত্মতত্বকে এইরূপে আবৃত করিয়া 
রহিয়াছে। রাশি রাশি জটিল বাগৃবিতণ্ডা ও চিত্তবিভ্রমকারী কুট বিচার ইহার জন্য 
লিপিবদ্ধ হইয়াছে এবং এই পরমাত্মজ্ঞান প্রকাশিনী তত্ববিদ্যাটী জটিল তর্কশাস্ত্রের নিত্য 


৪ অপরাজিতা! ব্রহ্মবিদ্া 


আশ্রয় ও উপজীব্যরূপে পরিণত হইয়াছে । যাহা হউক, আমরা আত্মতত্ব্টী বিচার করিয়া, 
তাহার প্রকাশ-মহিমায় যে জগণ্কারণত্ব প্রতিষ্িত, তি ও অসি সিদ্ধ যুক্তি বার 
ক্ষেপে তাহাই প্রথমে দেখাইতেছি । 
দেখ, সেই পরম! চিতিশক্তির স্ববিষয়ক বোধপ্রকাশ যে অপরিণামী, নিত্য, সে বিষয়ে 
কাহারও মতভেদ হইতে পারে না । সেই চিতিশক্তিরূপ আলোকের সম্মুখে কোন দ্বিতীয় 
বন্ক উপগত হইলে, তাহা সেই আলোকে প্রকাশিত হয় কি না, সর্বাগ্রে সেইটা দেখ। 
আরতি বলেন -হয়। চিতিশক্তি যে জ্ঞান মহিমায় আপনার স্বতঃসিদ্ধ বৃত্তিহীন বিজ্ঞাঁতা, 
সেই মহিমাতেই তিনি সর্বববিজ্ঞাতা হইতে পারেন। প্তন্ত ভাসা সর্ববমিদং বিভাতি” 
“নান্যোইতোইস্তি দ্রষ্টা-'নান্যোইতোহস্তি বিচ্ঞাত1,৮ “বিজ্ঞাতারমরে কেন বিজানীয়াৎ,» 
নহি ভ্রষ্দৃ্টেবিপরিলোপো বিদ্ভতে অবিনাশিত্বাৎ,” “অনশ্বন্নন্তোইভিচাকশীতি,” “সাক্ষী 
চেতা কেবলে! নিগু ণ*৮”-__তাহার জ্যোতিতেই সমস্ত বিভাত, তিনি ভিন্ন অন্য দ্রষ্টা নাই, 
তিনি ভিন্ন অন্য বিজ্ঞাত1 নাই, বিজ্ঞাতাকে আবার কি দিয়! জানিবে, দ্রষ্টার দৃষ্টি অবিনাশী, 
তাহা কখনও বিলুপ্ত হয় না, একজন অভোক্তা__ শুধু দর্শনশীল, সাক্ষী চেতা কেবল 
নিগুণ, এতজ্জাতীয় সমস্ত শ্রুতি হইতে স্পস্ট বোঝা যায় যে, সেই ন্বয়ম্প্রকাশ আত্মা! স্বীয় 
ৃ কাশ-মহিম।! দ্বার! সর্বববিজ্ঞাতা বা সর্ধসাক্ষী হইতে পারেন এদং মহিমার সে শক্তি 
বিনাশিনী। স্বদ্রষ্হ্ব ভিন্ন সর্বব৪ইত্বও যে তাহার মহিমাতে আছে, ইহাই এই শ্তিগুলি 
দেখাইয়া দেয়। নে স্বরূপসাক্ষিত্ (স্ববিষয়ক নিবিরবশেষ জ্ঞান ) ও সর্বসাক্ষিত্,। এই 
উভয়মুখী সাক্ষিত্ব যে চিতিশক্তির ধর্ম, পূর্বোক্ত শ্রুতিগুলি হইতে ইহ! আমর! নিঃসংশয়রূপে 
গ্রহণ করিতে পারি। বস্ত্তঃ বিজ্ঞাত হইবার মত কিছু পাইলেই তিনি যে বিজ্ঞাতা হইতে 
পারেন, এ বিষয়ে সংশয়ের অবকাশ পূর্বোক্ত শ্রুতিগুলি রাখেন নাই ; স্পষ্টভাবে তাহাকে 
 সুকষী, রষ্টা, বিজ্ঞাত! বলায় তাহার সাক্ষিত্ব সংশয়ের অতীত। 
7. যোগশাস্ত্ও শুদ্ধ আত্মার এ ধর্ম্টটি স্বীকার করিয়াছেন। প্রষ্টী দৃশিমাত্র: 
শুদ্ধোইপি প্রত্যয়ানুপশ্ঠঃ”__ শুদ্ধ চিতিশক্তি প্রত্যয়ের অনুদ্রষ্টী, অর্থাৎ তাদাত্মভাবে 
অন্থভবকর্তা। কোনও বিষয়কে তদুবৎ হয়৷ বোধ_কর! বা জানার নামই অনুভব ক্র] 
বিশেষতঃ আত্মসংযোগেই প্রকৃতি ক্রিয়াশীল হয়, ইহাই যখন সাংখ্যের মূল সিদ্ধান্ত» তুঙগন 
আত্মার বিষয়ঙ্ঞাতৃত্ব সাংখ্য পরিহার করিতে পারেন নাই) ইহা বলাই ঝ।হুলা। ০৫৮ 





ংক্ষিপ্তসার ৫ 


বিষয় অনুভূতিকালে আত্মা বিষয়কে ও আপনাকে যুগপৎ অনুভব করেন। কেন না, 
সাতবার স্বয়ম্প্রকাশত্ব অপরিণামী ধর্্দ এবং আপনার সম্বন্ধে জ্ঞান না থাকিলে, অন্ুভূতিকালে 
বিষয় অনুভব করিতেছি" এ প্রকার অ টিতে । আত্মবোধ না থাকিলে 
কান বিষয়ের উপর কাহারও যে তাদাত্ব/বোধ হয় না, ইহা! সহজেই বোধগম্য । দেখ, জীব 
সহনিশ বুদ্ধিসম্ভৃত সুখ-ছুঃখাদি কত বিচিত্র বিষয়ের অনুভব করে; সেই অনুভূতিগুলি 
নক্ষ্য করিলে দেখিতে পাঁওয়া যায়, বুদ্ধিগত বিষয়ানুভূতি সর্ধবদ! ব্যাবৃন্ত ব পরিবন্তিত হইতে 
ধাকে। এই মুহূর্তে স্থখী, পরমুহূর্তে ছুঃখী, এরূপ অনুভূতি জীবের মুহুম্মুহুঃ হয়। কিন্ত 
স সমস্ত অনুভূতির ভিতরই স্ববিষয়ক জ্ঞান সমানভাবে অন্ুবন্তিত থাকে । সুষুপ্তি হইতে 
সাগ্রাত হইয়া জীব যখন বলে, আমি ্ুখে নিদ্রা গিয়াছিলাম, তখন স্পন্টই বুঝিতে পারা যায়, 
সুপ্তিরূপ অব্যক্ত বুদ্ধির সহিত ভাঁদাত্ন্য লাঁভ করিয়াঃ যখন অব্যক্ততাঁর_ অনুভব করিতেছিল, 
তখনও সে অব্যক্ততার পাক্ষিতস্বরূপ অন্য একটা, মহিম1 সেখানে_.প্রকাশ ছিল, নতুবা 
গরবস্তাঁ জাগ্রত অবস্থায় স্থুপ্তির স্মৃতি থাকিত না । আবার এই সঙ্গে ইহাই অবিসংবাদী 
ত্য যে, আত্মার এইরপ বাক্তান্যক্ততার দ্রষট ত্ব ভিন্ন স্ববিষয়ক শুদ্ধ জ্ঞানও অন্তভূক্তি থাকে। 
কন না, তাহা নিত্য অপরিণামী | সুতরাং কা্যতঃ আমর! বিষয়ানুসূতিকালে আত্মার 
য়ীমূত্তি দেখিতে পাই। ১বুদছি ব1 বুদ্ধিস্থ বিষয়ের সহিত তাঁদাজ্াভাবে অবস্থান বট 
মাপনাকে তদ্বৎ অনুভব কর! ; ইহাই ক্ষর পুরুষ বা জীবাত্মা। সেইরূপ অনুভূতিময় জীবনের 
চুটস্থ উদাসীন সাক্ষিম্বরূপে অবস্থান, ইনিই অক্ষর প্রন্জানঘন প্রাজ্ঞ, ইনিই ঈশ্বর নামে" 
মভিহিত, এবং অনির্ধবচনীয়, স্বয়ম্প্রকাশ, সাক্ষিত্বাদি সব্ববিশেষণ দ্বারা অপরামুষ্ট, শুদ্ধ 
গাত্মপ্রত্যয়সার, অনির্ধ্বচনীয় শুদ্ধ শ্বরূপ _ইনিই পুরুষোত্তম নামে অভিহিত ।২ধাহা হউক, 
ইহ! হইতে আমরা 'এই পাইলাম যে, চিৎস্বরূপ আত্মা যুগপৎ স্বত্রষ্টা। ও সর্ববদ্রষ্টা বা প্রশ্ঞান- 
বন হইতে পারেন। সুর্য যেমন আপনার আলোকে আপনি প্রকাশিত থাকিয়া, যুগপৎ 
মন্য বস্তকেও প্রকাশ করে, অবাঙমনসগোঁচর আত্মাও তদ্রুপ স্বীয় মহিম! দ্বার স্ববিষয়ক 
চেতনসম্পন্ন থাকিয়াই বিষয়াস্তরকে প্রকাশ ও অন্চভব করেন ব1! করিতে সক্ষম । 

কোন কোন পুরুষকে এবূপ বলিতে শুনিতে পাওয়া যায় যে, বুদ্ধিতে চৈতন্ঠজ্যোতিঃ 
গাভানিত হইয়া! সেই চিদাভাসে বিষয়টি প্রকাশ হইয়া পড়ে এবং বুদ্ধিযুক্ত সেই চিদাতাস 
রা চিদাভাসযুক্ত বুদ্ধিই বিষয়ের জ্ঞাতা ও ভোক্তা হয়। আত্মা একান্ত অভোক্তা। 


৬ অপরাজিত! ব্রহ্মবিদ্ধ 


তাহাদিগের জানা উচিত যে, চিদাভাস বলিতে আত্মাকেই বুঝাইয়! যায়। শুদ্ধ চিতিশক্তিতে 
 চেতনতা ভিন্ন অগ্ঠ কিছুই নাই, যাহ! বিষয়ে স্তস্ত হইয়া তাহাকে প্রকাশ করিবে অথচ স্বয়ং 
তাহা অনুভব করিবে না। চেতন আলোক জড় আলোক নহে এবং উহার প্রকাশ দীপাদি 
আলে।ক-প্রকাশের মত পরার্থপ্রকাশ নহে, পরস্ত স্বার্থ প্রকাশ এবং শ্বার্থপ্রকাশ অর্থই প্রকাশ 
কর! বা জানা ও অনুভব কর! । এই জন্য বুদ্ধি আদিবিষযের সহিত আত্মার সংযোগ ও 
তদনুভূতিকে আভাপিত, বিদ্বিত বা অধ্যস্ত হওয়া বলিয়া জাত্মার অভোক্তৃত্ব প্রমাণ-চেষ্ট! 
নিরর্থক । অনুপ্রবেশই উহার শ্রুতিসিদ্ধ নাম এবং বিবয়ানুভূতি তাহার স'ক্ষাৎ ধশ্ম এবং 
এই অন্ধ প্রবেশ তাহার প্রকাশ মহিমার এ প্রজ্ঞানঘন বা সর্বজ্ঞাতৃত্বরূপ দ্বিতীয় মুখটির 
সাক্ষাৎ শক্তিবিলাস। বিহশযতঃ বুদ্ধি আদির সাহায্যেই হউক, ভাহাতে অধ্যস্ত হইয়|ই 
হক, আভাসিত হইয়াই হউক অথবা যেমন করিয়াই হউক, আত্মসংযোগই যখন নিষয় ও 
বুদ্ধস্কুরণের কারণ এবং অনুভূতি যখন আত্ম! ভিন্ন অন্য কাহারও ধর্ম নহে, তখন বিষয়- 
প্রকাশ বা অন্মিপ্রত্যয়াতবক বিষয়াশ্রয় বুদ্ধিকে জানা ও তাহাতে তাদাত্ুান্ুভৃতি আত্মারই 
মহিমা, অনা কিছুর নহে। বিষয়জ্ঞানের মধো শুদ্ধ অন্থুভূতি অনুবৃত্ত থাকে ও বুদ্ধি ব্যিরাকার 
গ্রহণ করিয়া ব্যাবৃস্ত হয় এবং সেই বুদ্ধিযুক্ত অনুভূতিটি বুদ্ধির আকারে দেখিতে হয়, এইরূপ 
বলিয়া যাহাঁর। আত্মার শুদ্ধ অভ্রোক্তত্ব ভিন্ন ভোক্ত্ব স্বীকার করিতে চাহে না, তাহাদিগের 
বোঝা উচিত, এরূপ বুদ্ধি সহযোগে তাদাত্বা-বোধ লাভ করিবার যোগাতারুপু শক্তিটির 
কথাই আমরা এখানে বলিতেছি ; এবং মে শক্তির দ্বারা তিনি নিজে আপনাকে এ্ররূপ 
আন্ুভব করেন; অন্যে তাহাকে এরূপ দেখে, তিনি দেখেন না, তাহা নহে। গ্ুতরাং 
বিষয়ানুভূতি আত্মার সাক্ষাৎ ধন্ম এবং অনুভব করার অর্থই জান ও তদ্বৎ বোধ কর! বা 
হওয়া। আত্মার এ শক্তি যাহারা অন্বীকার করিতে চেষ্টা করে, তাহাদিগের পক্ষে কাজেই 
বোধতত্ বুঝিবার চেষ্টা পণ্ুশ্রম মাত্র! আত্ম। পরার্থপ্রকাশিনী চিহিশক্তি নহেন -স্বার্থ 
প্রকাশিনী, এই কথাটি বিশেষভাবে লক্ষ্য কর, তাহা হইলেও এ কথাটি হৃদয়ঙ্গম হইবে। 
বস্তুতঃ এটিই জ্ঞাতৃত্বশক্তি এবং বুদ্ধি তাহার বৃত্তি বা ক্রিয়ার আবর্তন বা ক্রিয়া, নাম 
ও রূপময় প্রকাশাংশ। জীবের জগদূভোগ ও ঈশ্বরের জগৎ স্বজন, এ সমস্তই 


আত্মার বিজ্ঞাতৃত্বশক্তির সাক্ষাৎ নিদর্শন। বুদ্ধিগত চিদাভাসে এ শৃ্তি না 
করিতে গেলেও উহ আত্মারই আভাস--সুতরাং আত্মশক্তিই বল। হয় | সুতরাং 
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আত্মান্তর বস্তপ্রকাশশক্তি ব| জ্ঞাতৃত্ব যে চিতিশক্তিরই সাক্ষাৎ মহিমা, ইহাতে সংশয় 
অমূলক । | 
তবেই জ্ঞানম্বরূপ মাত্মার জ্ঞানশাক্ত উভয়মুখী-. স্বপ্রকাশিনী ও সর্বপ্রকাশিনী, 
ইহাই আমরা পাইলাম । আর এইটি স্বীকৃত হইলেই চিতৎ্রসৈকঘন আতর জগৎকারণত্ব 
নিরহ্কুশভাবে স্বীকৃত হইয়া যাঁয়। শুধু চিতিশক্তির এই দ্বিতীয় মুখের কথাটিই অদ্বৈত 
সিদ্ধান্তের মুখ্য কথা; কেমন করিয়া, তাহ1 বলিতেছি। এই যে প্রাজ্ঞস্বরূপ দ্বিতীয় মুখটির 
কথা৷ বলিলাম, আত্মমহিমার এই শক্তি যে নিত্য, উহা যে বিপরিলুপ্ত হয় না-_ শুধু ব্যক্তাব্যক্ত 
হয়, এ কথা৷ শ্রুতি পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন । “ ন বিজ্ঞাতুধিজ্ঞাতেধিপরিলোপো বিদ্যতে অবিনা- 
শি্বাৎ” ইহ! শ্রুতির স্পষ্ট নির্দেশ । বস্ততঃ যিনি স্বয়ন্বোধস্বরূপ, তীহ।র স্ববিষয়ক জ্ঞান 
কখনও একান্তিক বিপরিলোপ হইতে পারে না, উহা অপরিণামী এবং স্বয়ন্থোধ শব্দের 
এটুকই তাৎপর্য্য। অস্মি বা রহিয়াছি, এরূপ বৃত্তি না থাকিলেও স্ববিষয়ক জ্ঞানে 
আপনার থাকা সম্বন্ধে এ অব্যক্তভাবে নিত্য নিহিত, ইহা নিঃসংশয়। এই থাকা 
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ভিন্ন চি চিতিশ্তি অসি ঝা! সি এরূপ বৃত্তির আকার গ্রহণ পল্লি পরেন না নিব 
চিতিশক্তিকে ব্যাহত, সসীম করা হয় বা বদ্ধতারই কল্পন! কর! হয়; স্বাধীন, অব্যাহত, কোন 
খিতীয়ের দ্বারা অপরামৃষ্ট, এর'প অবাধ মুক্ত আত্মতত্ব উহার দ্বারা অনুমিত হয় না । দেখ, 
ভাদাক্সযতাব গ্রহণ করা৷ মানে আপনি সেই বস্তুবৎ হওয়। ও জীনা.। অনুভূতি বলিলেই এই 
জান! ও হওয়াঁটি স্বীকৃত হইয়া যায়: স্থতরাং বদ্ধ জীবেরও বিষয়াকার. গ্রহণ-শক্তি আছে-_- 
শুধু সে হওয়াটি বিষয়সাপেক্ষ। আপনাকে বিষয়বং ভাবা ও বিষয়বৎ হওয়া আত্মতত্বে 
একই কথা। শুধু ব্রহ্ষক্ষেত্রে এটি স্বাধীন__পরসাপেক্ষ নহে, এইমাত্র পার্থকা। জ্ঞান 
প্রকৃত পক্ষে আপনাকে ভিন্ন অন্য কাহাকেও জানেন না। তবে আপনি অন্যবৎ হইতে 
পারেন এবং আপনার সেই হওয়৷ মূর্তিটি জানিতে পারেন এবং এইরূপ হওয়া ও জানাদার। 
দর্পণের প্রতিবিম্ব প্রকাশের মত বিষয়ের অস্তিত্ব নিরূপণ করেন। আর স্বাধীন ্রন্মাক্ষেত্রে 
মাত্র আপনাকে আপনিই স্বরূপে ও নানারূপে জানেন। বদ্ধ জীবক্ষেত্রে অনুভূতিকীলে যখন 
বিষয়বৎ আপনাকে ভাবা ও বিষয়বৎ হওয়াটি সম্ভব, তখন মুক্তক্ষেত্রে স্বাধীনভাবে নানারূপ 


৮ অপরাজিতা ব্রহ্মবিদ্া! 


হইবার কোন অন্তরায় থাকিতে পারে না ; সুতরাং অবাধ অদ্বিতীয় ব্রহ্মবাদই পরম সত্য। 
এইটুকু না দেখার কারণেই মায়াবাদ অবাধ তত্ব প্রতিপাদনে বিফলকাম হইয়াছে। বুদ্ধি 
আদি দ্বিতীয়ের সাহায্যে অস্মিবৃত্তির প্রকাশ, ইহা! বদ্ধ জীবক্ষেত্রে কিয়ংপরিমাণে অনুমিত 
ও সঙ্গত হইতে পারে। কেন না, অস্থি প্রত্যয়াত্মক পূর্ববসংস্কারময় বুদ্ধিতে বদ্ধ জীব তাদাত্ময- 
বোধময় অর্থাৎ বুদ্ধির থকাটুকু অনুমারে আপনার থাকা অনুভব করে, সুতরাং বুদ্ধির 
ব্যক্তাব্যক্ততার অধীনে আপনার সত্তাবোধ হু।সবৃদ্ধি প্রাপ্ত হইতে পারে। কিন্তু মুক্তিক্ষেত্রে 
ইহ1 কোন ক্রমেই কক্পনীয় নহে । অন্য শক্তির সাহায্য ভিন্ন “রহিয়াছি” এরূপ বোঁধসম্পন্ন 
যদি মুক্ত আত্বা হইতে ন! পারিতেন, তাহ] হইলে মুক্ত আত্মা কল্পনাই করা যাইত না এবং 
সেরূপ অবস্থাবিশেষে বদ্ধ আত্মতত্ব জগদ্বরেণ্য ও মুক্তির কারণ হইতে পারিত না। 
সেই জন্য শ্রুতিতেও দ্বিতীয়ের বা দ্বিতীয়বৎ কোন অপারমার্থিক সত্তার সাহায্যে তিনি 
অস্মিবোধময় হন, এরূপ কল্পনাও নাই। তিনি স্বাধীনভাবে অস্মিরূপে আপনাকে ব্যক্ত 
করিতে পারেন, ইহাই শ্রুতির স্পষ্ট মত। “তদৈক্ষত” প্রভৃতি শ্রুতি ইহার স্পষ্ট প্রমাণ 
এবং ইহাই তাহার স্বাধীন স্বসম্বেদন। এই ন্বসম্বেদনে অন্মি“রহিয়াছি” এই 
আকারে অব্যক্তভাবে অবস্থিত “থাকা” জ্ঞানটিকে ব্যক্ত করেন, ইহাই চিতিশক্তির আনন্দ- 
ঘন প্রাজ্ঞ পুরুষ বা বিজ্ঞাতারূপে প্রকাশ হওয়া, ইহাই তাহার প্রথম ঈক্ষণ করা বা অ।পনার 
অস্তিত্বটি বিশিষ্টভাঁবে বোধ করা । বিশিষ্টভাবে বোধ করার অর্থই-_চিতিশক্তির “রহিয়াছি” 
এইরূপ সন্ত আকারীয় প্রত্যয়বৃত্তি প্রকাশ কর! বা স্বাত্ম্রত্যয় আবত্তিত কর।। এই ভাবে 
স্বীয় আত্মপ্রত্যয়ের প্রত্যয়বিজ্ঞান ব্যক্ত করা ও পুনরায় অব্যক্ত করা, ইহাই চিতিশক্তির 
বিজ্ঞাতৃত্ব ও ইহাই অব্যাহত স্বাধীনতা এবং উক্ত প্রকাশের নামই অস্মিবোধাত্মক মহ- 
স্বত্বের বা ব্যক্ত মহান্‌ ঈশ্বরের প্রকাশ । এই প্রকাশ কোন কিছুর দ্বারা ব্যাহত নহে 
বলিয়াই উহ! অনন্ত, মহান্‌, নিত্য, সত্য, এইরূপ মহিমময়। এই জ্ঞানক্রিয়াকে চিতিশক্তি 
হইতে ভিন্ন করিয়া দেখিবার চেষ্টা করিলে বা জ্ঞানক্রিয়াকে চিতিশক্তির ক্রিয়া নহে, 
অন্য শক্তির ক্রিয়া বলিলে, জ্ঞানক্রিয়াকারিণী শক্তিকেই জ্ঞাতা বলিলে চলিত এবং সেই 
জ্কানশক্তিকেই স্বয়ন্প্রকাশ বলিতে হইত। কেন না, জ্ঞানক্রিয়! সত্তাবোধ ভিন্ন হয় ন1। 
বস্ততঃ এই সকল কারণে জ্ঞাতা ও জ্ঞানশক্তি, এরূপ বিভাগ কেবল লাক্ষণিক বিভাগ মাত্র । 
কেন না, ভাবিয়া দেখ, বোধ বা অনুভূতি বলিলেই জানা ও তদ্বৎ হওয়া! একত্রে বুঝায় ; জানা 
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মানেই তদ্বং হওয়া, ইহা পূর্ব্বে বলিয়াছি। আত্মাপ্রত্যয়সার মুখটিতে যদ্দি বৃত্তিহীন ব্বতঃ- 
সিদ্ধ জ্ঞাতৃত্ব না থাঁকিত, তবে চেতন আত্মার আপন সম্বন্ধে চেতনাই থাকিত না। আত! 
বয়ম্্রকাশ বলার অর্থই- আপনার সম্বন্ধে বিজ্ঞাতৃত্ব কৃটস্থভাবে স্বীকার করা। স্থৃতরাং 
বিজ্ঞাতৃশক্তি তাহা হইতে ভিন্ন করিয়া দেখিবার উপায় নাই এবং অন্য জাঁননশক্তি 
কল্পনারও আবশ্যক নাই। কাজেই জাননশক্তি আত্মারই, আত্মা হইতে ভিন্ন অন্ত শক্তি 
নহে। বদ্ধ জীবক্ষেত্রে আত্ম! হইতে স্বতন্ত্র বুদ্ধি কল্পনীয়। কেন না মহান্‌ আত্মার ত্রিবৃ হইয়! 
খণ্ড খণ্ড বিশিষ্ট সত্তাপ্রতায়াকার গ্রহণ করা শ্রুতি স্বীকার করেন এবং সেইগুলিই বুদ্ধি, 
তাহাতেই তিনি অনুপ্রবিষ্ট হইয়! নামরূপ ক্রিয়। প্রকাশ করেন। সেইরূপ অনুপ্রাবশের 
ফলে তাহার একটা সান্ত রূপ হয় এবং আপনি ও অন্য, এইরূপ আত্মানাত্ববুদ্ধি প্রতিষ্ঠিত 
হয়। তাহার ফলে কোন কে1ন বিষয়কে তাদাত্ব্যভাবে অনুভব করিয়। “আমি মনুষ্য “আমি 
সখী" ইত্যাকারে অনুভব করেন, আর কোন কোন বিষয়কে মাত্র আত্মাম্তর অর্থাৎ স্ববিষয়ক 
জ্ঞানের বহিভূতি বিষয় অনুভব করিতেছি, এইরূপ অতাদাত্যুভাবে অনুভব করেন। পদার্থ 
দেখিলাম, সঙ্গীত শুনিলাম, ইত্যাদিরূপ আপনা হইতে অন্য বলিয়া যে বিষয়জ্ঞান ও 
তাদাত্ম্যবোধময় বিষয়জ্ঞান, উভয়ই অনুভূতি । তন্মধ্যে সাধারণতঃ শব্দ স্পর্শ, রূপ রসাদি 
আপাত-আগত ক্ষণস্থায়ী বিষয়গুলিতে যেন আঁপন। হইতে অন্য বা আত্মা হইতে স্বতন্ত্র 
[বিষয় বোধ করিতেছি, এইরূপ প্রত্যয় হয় এবং অহংবুদ্ধির অন্তর্গত অপেক্ষাকৃন্ণ স্থায়ী 
আরূঢ় বিষয়গুলিতে তাদণত্মানুভূতি হয়। প্রকৃত পক্ষে উভয়ই বিজ্ঞাতৃশক্তির তদ্বৎ 
হইয়! তথজ্ঞানসম্পন্ন হওয়া। ৃর্য্যরশ্মি বিষয়ে পতিত ও প্রতিহত হইয়া যেমন সেই 
বিষয়ের আকারে একটা স্বীয় বিশিষ্ট আয়তন রচন। করে, আত্মশক্তিও তদ্রুপ বিষয়ে 
প্রতিহত হইয়। একটা বিশিষ্ট আয়তনের প্রত্যভিজ্ঞা লাভ করে, ইহাঁরই নাম বিষয়ানুভব। 
বিষয়ে তদ্বৎ না হইয়। জ্ঞানশক্তি কিছু জানিতে পারে ন।-_জ্ঞান জ্ঞানকে জানে, অন্য কিছু 
জানে না। সেই জন্য ত উভয় প্রক1র তুই সিদ্ধ। কিন্তু অনুভূতি ঘটিবা- 
মাত্র যেগুলি বুদ্ধিতে স্বক্ষেত্রগত আত্মান্থভূতির অন্তর্গত নহে বলিয়া উপেক্ষিত হয়_ন্বস্থ 
হয় না, সেইগুলিই আত্মান্তর বিষয়ানুভৃতিরূপে প্রকাশ পায়। ইহাই বদ্ধ জীবক্ষেত্রে 
বুদ্ধিগত আত্মানাত্ববিভাগজনিত এবং সাংখ্য সেই জন্য এই উভয় প্রকার বিষয়পরামৃষ্ট 
অঙ্থভতিকে অনাত্মানুভূতি, প্রত্যয়জ্ঞান বা জাননমাত্র বলিয়া, গুলিকে অস্মি ও অস্থি প্রত্যয়- 
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ময় বুদ্ধির অন্তর্গত করিয়াছেন। এবং শুদ্ধ আত্মত্ব বা আত্মপ্রত্যয়সার স্বরূপকেই ভিন্ন 
করিয়া দেখিয়াছেন। কিন্ত সেরূপ করিতে গিয়। বুদ্ধিকে আত্মার একাস্ত সরূপ বা একান্ত 
বিরূপ, এরপ স্থির করিতে পারেন নাই। অর্থাৎ জ্ঞাতৃত্বশক্তিকে সম্যকৃভাবে আত্মা হইতে 
ভিম্ন করিয়া! দেখিতে পারেন নাই। 

বদ্ধ জীবক্ষেত্রে প্রত্যগাত্মা হইতে বুদ্ধির এ প্রকার স্বাতন্ত্রা আমরা স্বীকার করি। কিন্তু 
ইহা দ্বার! প্রকৃত বিজ্ঞাতৃশক্তিকে আত্ম হইতে অন্যত্র প্রতিষ্ঠিত কর! যায় না। পরমক্ষেত্রে 
শুদ্ধ আত্মার স্বসম্থেদনের প্রকাশটির নামই মহাঁন্‌ আত্মা (মহাবুদ্ধি) + সেখানে উহা! সাক্ষাৎ 
আত্মার জাননশক্তির ক্রিয়া, নাম ও রূপমাত্র, এইটিই ব্রন্মের বিশেষত্ব । সাংখ্য চিতি- 
শক্তির শুদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার মুখটি সর্্ববিজ্ঞাতৃত্ব বা সর্ববপ্রত্যয়ময় বৃত্তিঘন মুখ হইতে 
বিবিক্ত করিয়া, নিষ্ষল কৈবল্যটি দেখাইবাঁর জন্তই এরূপ বিভাগ কল্পনা করিয়াছেন । 
উহা বদ্ধ জীবক্ষেত্রে সার্থক ; কিন্তু উহাকেই আত্মজ্ঞানের চরম সীম! বলিয়া গ্রহণ করিবার 
উপায় নাই, উহ! আত্মতত্বের আত্মত্বরূপ এক দিক্‌ । উহাকে চরম বলিলে অব্যাহত আত্মতত্ব 
ব্যাহত হইয়া পড়ে ও আত্মার ব্রন্মত্ব রক্ষিত হয় না; উক্ত ভেদ শ্রন্মবাদে- ত্রহ্গাক্ষেত্রে 
অস্বীকৃত। আত্মাকে ব্রহ্ম বলিতে গেলে উহা! আর কল্পনীয় নহে, বিশেষতঃ যখন 
বিজ্ঞাতৃত্বের এঁকাস্তিক অভাব নাই এবং উহা পারমার্থিক, তখন ওরূপ বিভাগ ত্রহ্ষাক্ষেত্রে 
অবশ্য পরিহার্য্য । অশ্মি আকারে প্রকাশ পাইতে সক্ষমতারপ এই দ্বিতীয় মুখটিকেই 
শ্রুতি প্রাজ্ঞ বা প্রজ্ঞানঘন নামে অভিহিত করিয়াছেন এবং সেই জন্তই ইহাকে জগদ্বীজ 
বলেন। ইহার ব্যক্তাব্যক্তরূপ ছুইটী সংস্থান আছে বনিয়াছি,-কখনও ব্যক্ত হইয়৷ ব্যক্ত 
মহান্‌ ঈশ্বররূপে প্রকটিত হন, কখনও অব্ক্ত থাকেন। কেন না, ইনি অনস্ত ও 
অব্যাহত বলিয়! সর্ধপ্রজ্ঞানদূপে নাম-রূপ-ক্রিয়াময় হইতে পারেন। সাংখা, শ্রুতির 
এই অব্যক্ত প্রাজ্ঞ পুরুষকেই অব্যক্তনামীয় একটী স্বতন্ত্র তত্ব বলিয়া গ্রহণ 
করিয়াছেন এবং তাহার ব্যক্তাবস্থাকে মহত্বত্বরূপে গ্রহণ করিয়াছেন--উভয় মতে 
ইনিই জগতের উপাদান-কারণ। সাংখ্য এই জানাশক্তিটির এই মুখটিকে উহার ক্রিয়াত্মক 
বাক্তাব্যক্ততা ও তাহার লাক্ষণিক পরিণাম লক্ষ্য করিয়া এবং সেই ক্ক্রিয়া ও নামরূপের 
বোধ আত্মত্বের বোধ নহে, অন্য বোধ বলিয়া অচিৎ (ন চিৎ ইতি) আখ্যা দিয়াছেন। 
সেইরূপ আখ্যা কেন দিয়াছেন এবং দেওয়া কত দূর সঙ্গত বা কত দূর অসঙ্গত, সে কথ 
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নাংখ্যতত্ব আলোচনাকালে আরও বিশদভাবে বলিব। কিন্ত শ্রতি আত্মমহিমাকে স্বাধীন, 
অবস্থাবিশেষে অনিরুদ্ধ এবং সে মহিমাপ্রভাবে আত! | অস্মিপ্রজ্ঞানময় ও স্বাধীন ও স্বাধীন বিজ্ঞাতা 
হইতে প পারেন, এইরূপ কথাই পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন। 5দ্ধে বাব ব্রন্ধনো রূপে ত্ন্ষ ব্রহ্ম ছুই 
রূপে নে ্রকটিত অথবা ব্রন্মের প্রকাশ ছুইরূপ ব1 ছুইমুখী--এইরূপ বলিয়াই শ্রুতি অবাধ 
আত্মদর্শন প্রতিষ্ঠা করিয়াছেন ও আত্মাকেই সাক্ষাৎ ব্রহ্ম বা জগৎকারণ বলিয়াছেন । 
ব্রক্মবাদ বলিতে ইহাই বুঝায়, অন্য কিছু নহে । প্রকৃত পক্ষে স্বয়ম্প্রকাশ আত্মার স্বাধীন 
বিজ্ঞাতত্বপ্রকাশশক্তি স্বীকারই ব্রহ্গবাদ। শ্রুতি ব্রহ্মবর্ণনে কোন মৌলিক অজ্ঞান, 
অনাত্ম বা অচি কল্পনার আশ্রয় লন নাই অথবা কোন অচিততত্ব সাহায্যেও তাহা 
এতিষ্ঠিত করেন নাই । স্বাধীন বিজ্ঞাতৃত্ স্বীকারেই চিতিশক্তির ব্রহ্ম প্রতিপাদিত হয় । 
সেই কারণেই পুনঃ পুনঃ তুল্যবল সগচণ ও নিগুণ শ্রতি পাশাপাশি দেখিতে পাওয়া 
যাঁয় ও'সেই কারণেই শ্রগতি উহা দেখাইতে সমর্থ হইয়াছেন। “তদেজতি তন্নৈজতি,” 
"আসীন দূরং ব্রজতি” এই সকল শ্রুতির মর্্মই__আত্মমহিমাঁর চিৎ ও অচিংপ্রকাশরূপ 
উভযুলিঙ্গত্ব ব্্ণন, এ সম্বন্ধে পরে বিশদভাবে বলিব। প্রলয়ে চিতিশক্তি আপনার মহিমার 
এই প্রাজ্ঞ ভাবটি দর্শন করেন না; “পশ্যন্‌ বৈ তৎ ন পশ্যতি”__দেখিয়াও দেখেন না বা 
দেখিবার মত বিভক্ত দ্বিতীয় রাখেন না । তখন তিনি বিজ্ঞাত। হইয়ীও বিজ্ঞীত। নহেন এবং 
সেই জন্য তখন তাহার ত্রন্ষাত্ব অব্যক্ত, ইহাই শ্রুতির মত। তদনুকরণে স্ুৃপ্তিতেও জীবাত্মা 
প্রাজ্ঞ পুরুষে একীভূত হইয়া আপনার জ্ঞাতৃত্বরূপ মহিমাটি দর্শন করেন ন|। প্রাজ্ঞ পুরুষের 
প্রেরণায় অনুপ্রেরিত হইয়া পরে স্বীয় জ্ঞাতৃত্বের দ্বার বুদ্ধির দ্রষ্টা হন-_-ইহাই জীবের 
জাগরণ ; এ কথা শ্রুতি বিশদভাবে বর্ণন করিয়াছেন । 
আমরা এ পধ্যস্ত ইহাই দেখিলাম যে, স্বয়ম্প্রকাশ বলিলেই তাহাতে বিজ্ঞাতৃত্ব 
স্বীকৃত না হইয়। যায় না ও তাহার প্রকাশশক্তিকে উভয়মুখী বলিতে হয় এবং সে অব্যক্ত 
বিজ্ঞাতৃত্ধের সংস্থিতি অবশ্যই আত্মততে অস্গুমেয় এবং উহা অবিনাশী। এই আত্ম প্রকাশ- 
শক্তি ব্যাহত করিবার কারণস্বরূপ দ্বিতীয় কিছু না থাকায় এবং আত্মা স্বাধীন ও অবস্থা- 
বিশেষে সম্বদ্ধ না! হওয়ায় সর্ববতোমুখী বিজ্ঞাতৃত্বপ্রকাশে তিনি সক্ষম। সেই জন্য স্বাধীন 
আত্মা নিজে অব্যাহত থাকিয়াই স্ববিষয়ক বিজ্ঞাতৃত্ব ব্যক্তাব্যক্ত করিতে পারেন এবং 
এরূপ ব্যক্ত করার নামই আত্মার ঈশ্বরত্ব প্রকশ করা। আত্মা এইরূপে অপরিণামী 
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থাকিয়াও আপনার মহিমাকে ব্যক্তাব্যক্ত করিতে পারেন এবং আপনি বহু হইতে পারেন, 
ইহাই তীহার ত্রহ্মতব। এরূপ অব্যাহত ত্রন্মত্বই যথার্থ ব্রহ্মবাঁদের সার্থকতা । 
সাক্ষাৎ আত্ম হইতে এইরূপে জগতপ্রকাশ হয়। পূর্বোক্ত “অ্মি” আকারীয় 
মহান্‌ সত্তাপ্রত্যয়ে খণ্ড খণ্ড বিশিষ্টতা রচনা করিয়া, সেই সকল বিশিষ্টতায় জীবাত্মারূপে 
অনুপ্রবিষ্ট হন ও নাম রূপ ক্রিয়া প্রকাশ করেন। সেই খণ্ড খণ্ড বিশিষ্টতাগুলিই বুদ্ধি 
নামে আখ্যাত, ইহ! পূর্বে্ব বলিয়াছি ; মহত্ত্ব ও বুদ্ধিতত্ব এইরূপে এক হইয়াও এক নহে-_ 
ভিন্ন। এই জন্য শ্রুতিতে “বুদ্ধেরাতব! মহান্‌ পর” বলিয়া উল্লিখিত হইয়।ছে। অনুপ্রবিষ্ট 
বলিয়। জীবাত্মা বুদ্ধির অধীন। কেন না, মাত্র সেই খণ্ডবুদ্ধি ও তদগত বিষয়েই তাদাত্ম্যভাব 
গ্রহণ করিয়া নিজসত্তা বোধ করেন। কিন্তু মহান্‌ ক্ষেত্রে উহা স্বাধীন স্বসম্বেদেন এবং 
সেইরূপ স্বাধীনভাবে স্বসম্ঘেদন করিয়াই তিনি বুদ্ধির আকার গ্রহণ করেন । “ব্দন্‌ বাক্‌ 
পশ্যংস্চক্ষুঃ' ' 'মন্বানো। মন£”__তিনি কথা কহিয়! বাগিক্দিয় হইলেন, দর্শন করিয়া চক্ষু হইলেন, 
মনন করিয়া মন হইলেন, ইহাই শ্রুতির সিদ্ধান্ত, ব্রহ্মবাঁদের বিশেষত্ব। বস্তুতঃ অন্তঃকরণ ও 
বাহা করণ, সমস্তই জ্ঞানেরই ভিন্ন ভিন্ন নামরূপ ও ক্রিয়াপ্রকাশ--“এতানি প্রজ্ঞানস্য নাম- 
ধেয়ানি ভবন্তি।” প্রাজ্ঞ পুরুষের ঈন্গণ বুদ্ধির আকার গ্রহণ করে এবং জীবের ইঈক্ষণ 
বুদ্ধি আদির অন্ুসারেই হয়, এই পার্থক্টুকু স্মরণে রাখিতে না পারিয়া, বদ্ধ জীববিজ্ঞান 
অনুসারে ত্রহ্মব্জ্ঞ'ন বুঝিতে গেলে সেই জনা অবাধ অদ্বৈতবাদ গ্রতিষঠিত হয় না। 
খ্যবাদীর1 ও তদনুসরণে মায়াবাদীর। আত্ার নিগুণত্ব প্রমাণকল্পে অন্ত;ঃকরণের 
সমষ্টিকেই “আস্তর”রূপে ধারণ! করিয়াছেন। শ্রুতি অনুসারে কিন্তু আত্মাই হৃদয়, অন্তর, 
অন্তরাকাশ নামে অভিহিত। বুদ্ধির অধীন বোধক্রিয়াটুকু বুদ্ধির অন্তর্গত করিয়াই তাহার! 
এরূপ করিতে বাধ্য হইয়াছেন, নতুব! জ্ঞাতৃত্বশস্তিকে আত্মা হইতে ভিন্ন করিয়া দেখান 
যায় না। কিন্তু পরমার্থতঃ ইহা মারাত্মক ভ্রম, ইহার দ্বারা স্বাধীন অন্তঃক্ষেত্র উপেক্ষিত 
হইয়া যায়। বস্তুতঃ অন্তর ও অস্তঃকরণ এক নহে__ভিন্ন + অন্তরের ধর্ম অনুভূতি, সমস্ত 
এই অন্তরেই প্রতিষ্ঠিত বলিয়া শ্রুতি দহরপ্রকরণে বিশদভাবে এ কথা বলিয়াছেন। 
অন্তঃকরণ বলিতে-__অস্মি-প্রত্যয়, অহংপ্রতায়, মঙ্কল্পবিকল্পক বৃত্তি প্রভৃতিকে বুঝায়। 
বস্তুতঃ অন্তরের বহিব্তির নামই অস্তকরণ। যাহা হউক, স্বাধীনতা ও পরাধীনতা 


সংক্ষিপগ্তসার ১৩ 


সেইরূপই হন, ইহাই সম্ভৃতির অর্থ) এবং জীবের বোধক্রিয়ার নাম অনুভূতি (বৌদ্ধ 
প্রত্যয়ের অনুসরণে হয়ঃ এই জন্য ইহার নাম অনুভূতি )। এ সম্বন্ধে পরে বিস্তারিত 
আলোচনা করিব। 

শ্রুতি এই ভাবেই আত্মার সাক্ষাৎ জগৎকারণত্ব প্রতিষ্ঠিত করিয়াছেন; মুক্ত পুরুষ 
ইহার নিদর্শন। শ্রুতি মুক্ত পুরুষের সত্যনক্কর্ত্ব প্রভৃতি ধর্মের কথা পুনঃ পুনঃ উল্লেখ 
করিয়াছেন এবং মহর্ষি বেদব্যাস ব্রন্গন্ত্রেও মুক্ত পুরুষের উভয় প্রক:র স্থিতির কথা 
নির্দেশ করিয়াছেন--কখনও চিন্মাত্ররূপে অবস্থান এবং কখনও স্থীয় স্বাধীন সঙ্কল্পপ্রভবে 
রহ্মতুল্য এশ্বর্ধ্য ভোগ। টিস্তা করিয়া দেখিলে স্পষ্ট বুঝিতে পারা যায়, আত্মার বুদ্ধি 
আদির সাহাযা না লইয়াও স্বাধীন স্বসম্বেদনে সক্ষমতা আছে। চিন্মাত্ররূপ সংস্থিতি 
হইতে ক্রীড়মান অবস্থানে সুক্তাত্ম। কেমন করিয়া আবর্তন করেন, দেখ। চিম্মাত্রর্ূপে 
অবস্থানকালে মুক্তাত্বা নিশ্চয়ই বুদ্ধি আদি হইতে একান্ত বিবিক্ত থাকেন, নতুব! 
চিন্মাত্ররূপে অবস্থানই হয় না ও যুক্তাত্বা নামের সার্থকতা থাকে না। এই বিবিজ্ত 
কেবলাত্মার ন্বরূপ হইতে তাহার ব্যুখান__তীহা হইতে একান্ত বিবিক্ত বুদ্ধি অ আদি দ্বার! 
হয় না, হয় না, ইহা স্থির; স্থতরাং চিন্মাত্ররূপে স্থিত মুক্তাত্মার বুদ্ধিতে প্রত্যাবর্তন স্বাধীন। আপনি 
স্বসম্মেদনময় হইতে না পারিলে অর্থাং আপনার অস্মিবোধ, স্বাধীনভাবে আপনি সক্থ সন্থদ্ধ 
কৃবিতে না গাঁরিলে কখনই তিনি সক্রিয় হইতে পারিতেন না না ও বুদধিস্ হষ্টতে পারিহেন 
ন্]। এবং আপনাতে বিজ্ঞাতৃত প্রজ্ঞানঘনরূপে অব্যক্ত না থাকিলে কখনও স্বসম্্েদন 
করিতে পারিতেন না । মেধাবী অতত্দরশী কেহ কেহ মনে করে, শুদ্ধ চিতিশক্তিতে 
বিজ্ঞাতৃত্বের অব্যক্ত! অসম্ভব; কিন্তু চিৎকৈবল্যে সংস্থিতি ভূমানন্দের অব্যক্ত আশ্রয়, ইহা! 
তত্বদর্শশ ভিন্ন বোঝে না। এবং এঁ আনন্দঘন মুখই শ্রুতিসিদ্ধ ঈশ্বর, মাওুক্যশ্রুতিতে ইহ! 
"স্পষ্টভাবে অভিহিত । সুতরাং বুদি। আদির জ্ঞাতৃত্ব হওয়ারূপ স্বাধীন শক্তি যে আত্মার 
আছে, ইহা মুক্তাত্মার দৃষ্টাস্ত হইতে স্পষ্টরূপে বুঝিতে পারা যায়। বদ্ধ বে জঞাতৃত্বশক্তি 


বুদ্ধিহে অভিভূত থাকিয়! বুদ্ধির অন্ুসারেই প্রকাশ পায় আর রআকার 


নিজে রচিত করিতে বা বুদ্ধিতে প্রত্যাবর্তন করিতে পারেন ইহাই রি ও রে পার্থক্য । 
ইহাই “জগদ্ধযাপারবর্জং* এই ব্রহ্স্ত্রে বর্ণিত আছে। 


বস্ততঃ শক্তিবিজ্ঞান আলোচনা করিলে সকল শক্তিরই উতয়মুখীত্ব সর্বত্র 





১৪ অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্া 


দেখিতে পাওয়া যায়। শক্তি ক্রিয়াকার গ্রহণকালে তাহার একটী কেন্দ্র-মুখ স্থির 
অবিচল থাকে এবং অন্ত মুখটা ক্রিয়াকারে লীলায়িত হয়। কার্যকালে কারণত্বের 
অপলাপ হয় না, ইহা প্রাচীন ও আধুনিক শক্তিবিজ্ঞানবিদের সমীচীন সিদ্ধাস্ত। চিতি- 
শক্তিও এইরূপে উতয়মুখী। এইরূপে শক্তির উভয়মুখীত্ব বিজ্ঞানসিদ্ধ হওয়ায় 
জগৎ রচনায় আত্মাস্তর দ্বিতীয় শক্তির কল্পনা নিরর৫থক। আত্মার অধিষ্ঠানবশতঃ অচিৎ- 
নামীয় কোন দ্বিতীয় শক্তি ক্রিয়াশীল হয়, এরূপ বলিতে_ গেলেও আত্মাতে অন্য একটা 
শক্তি অনুমান কগিতে হয়। চেতনের স'যোগ ব্যতীত প্রকৃতি যখন ক্রিয়াশীল! হইতে 
পারে না, তখন ম নিশ্চয়ই প্রকৃতিকে, চালিত করিবার, মত অন্ত শক্তি.আত্মাতে স্বীকৃত হইয়! 
পড়ে « এবং যতক্ষণ ন ন। না আত্মাতেই: সাক্ষাতভাবে চালনী শক্তি স্বীকার কর! যায়, ততক্ষণ সেঃ সেই 
দ্বিতীয় শক্তির চালক অন্ত শক্তি এবং তাহার চালক অন্য শক্তি, এইরূপ কল্পনা করিয়' করিয়া 
অনাশ্রয়- 'দৌষছুষ্ট হই হইতে হয়। সুতরাং শাত্মাই, ই স্বীয় মহিমায় স্যুং  শৃক্তিরূপ গ্রহণ করেন ও 
তই 889৯ 
ঈশুর হন, ইহা ও অতি ও ও অনুভ্বসিদ্ধ এবইৃযুক্তি দ্বার | সুসম্প্রতিষ্ঠ | 
পরিণামশীল জগতের কারণত্ব আত্মায় সং স্থিত হইলে আত্মার পরিণা মিত্ব স্বীত 
হইয়৷ পড়ে, এইরূপ আশঙ্কা উঠিতে পারে। কিন্তু বস্তুতঃ উহা! অমুলক। শুদ্ধ আাত্মরূপে 
অবস্থানকালে এই শক্তিত্বের কোন পরিচয়ই থাঁকে না, ইহ! সম্যক্রূপে আত্মত্বে পর্য্যবসিত 
হয়। কেন ন' তিনি আপনিই আপনার মহিম।। আত্মমহিমার এই জ্ঞাতৃত্বরূপ গ্রহণকালে 
ইহাতে যাহা কিছু প্রকাশ হয়, সে সমস্ত ক্রিয়। ও নামরূপ ভিন্ন অন্য কিছু নহে। এই 
নামরূপ-ক্রিয়। াকারীয় জ্ঞাতৃত্বের লাক্ষণিক পরিণাম আতিম্বীকৃত। মৃত হইতে মৃণ্ময় 
আধার, স্বর্ণ হইতে কুগুলার্দি যেরূপে রচিত হয়, জগৎও তাহা হইতে সেইরূপে রচিত, 
শ্রুতি সেইরূপ দৃষ্টান্তই পুনঃ পুনঃ দিয়াছেন । স্থবর্ণত্ব ও কুগুলত্ব একই স্থুবর্ণে সংস্থিত 
হইয়াও যেমন একান্ত ভিন্নঃ তেমনই আত্মত্ব ও ঈশ্বরত্ব একই আত্মার ধর্ম হইয়াও একাস্ত 
ভিন্ন। স্ৃতরাং আত্ম। নিত্য অসঙ্গ। আরতি জগদ্বিকাশের জন্য কোনও দ্বিতীয় শক্তি বা 
কোনও অপারমার্থিক অলীক উপাদান কল্পনা করেন নাই ব৷ করিবার অবসর রাখেন নাই। 
এ সকল বিষয়ে বিস্তৃত ভাবে পরে আলোচন। করিতেছি । এখানে শুধু প্রধানতঃ 
এইটুকু দেখাইলাম যে, চিতিশক্তি নিত্য চিৎস্বরূপ হইয়াও উভয়মুখী অর্থাৎ স্বভাব ও 
স্বভাব, উভয়ের জ্ঞাতা অর্থাৎ উভভয়তঃপ্রজ্ঞ হইতে পারেন। ইহার স্বয়জ্্রকাশত্ব 
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অপরিণামী থাকিয়াই প্রাজ্ঞত্বরূপ বিশিষ্টত। ব্যক্ত ব্যক্তরূপে প্রকটিত করিতে সমর্থ। স্ত্য্য 
যেমন আপনাকে আপন আলোকে প্রকাশিত রাখিয়াই পরকে প্রকাশ করে, চ্চদ্বৎ 
আত্মার এই প্রকাশশক্তি আপনাকে ও পরকে প্রকাশ করে। প্রকাশ কর! ছুই প্রকার-- 
এক, কোন বিদ্যমান সত্ত।তে তাদাত্যবোধ করিয়া জানা ব৷ প্রকাশ কর1$ দ্বিতীয়, কোন 

অবিদ্ভমান আকারে আপনাকেই প্রকাশ করা । এই ছুইএর মধ্যে প্রথমোক্তটি পরাধীন ও 

ছ্বিতীয়টি স্বাধীন ; কিন্তু দুইটাই বিশিষ্ট আকার-গ্রহণ-শক্তি দেখাইয়া দেয়। অন্য বস্তযোগে. 
সূর্য্যরশ্মির মত বদ্ধজ্ঞানশক্কি/জীব%্আপনার একটা বিশিষ্ট পাদ বা আয়তন রচনা করেন ব! 
রচিত হয় ও তাঁহ।র জ্ঞাতা। হন, আর মুভ্তক্ষেত্রে স্বয়ং স্বপ্রভাবে একটা বোধায়তন গ্রহণ 

করেন । যুক্ত পুরুষের দৃষ্টান্তে, শ্রুতির মর্মে এবং অন্থুভূতিসিদ্ধ যুক্তিতে আমরা চিতিশক্তির 

এই বিশিষ্ট আকার গ্রহণ করার স্বাধীনতা দেখিয়াছি । বদ্ধ জীবক্ষেত্রেও তাহার জ্ঞাতৃত্ব- 
শক্তির বা “প্রত্যয়ান্ুপশ্ঠ”তার বিদ্ভমানতা ও বিশিষ্ট আকার-গ্রহণ-শক্তি সপ্রমাণ 
করিয়াছি । যে যেমন করিয়াই বলিতে চেষ্টা! করুক, "অধ্যাস, রঞ্জনা, চিদাভাস” এ সকলের 
অনুভব করা ভিন্ন সন্ত অর্থ হয় না। জানাটি অনুভবেরই অন্তর্গত ; সুতরাং আত্মমহিমার 
জ্ঞাতৃত্বরূপ ধর্মপ্রকাশ অশ্বীকার করিবার উপায় নাই এবং স্বাধীন স্বয়ন্প্রকাশ চিতিশক্তিতে 
এইটুকু স্বীকৃত হইলেই একদেশদর্শী নির্ব্বিশেষবাদ বা সবিশেষবাদ, কোনটিই রক্ষিত 
হয় না, পরন্ত চিতরটৈকঘন আত্মার অনির্ববচনীয় অবাঙমনসগোচরত্ব এবং সঞুণ নিগুণাত্মক 
উভয়রূগী ব্রন্মত্ব সাক্ষাৎভাবে প্রতিপাদিত হয়। ইহাই তাহার অব্যাহত ব্রহ্মত্ব এবং এরূপ 
স্বীকার না করিলে অবাধ ব্রহ্গত্ব প্রতিষ্ঠিত করিতেই পার! যায় না। ইহাই শ্রতিসিদ্ধ 
ব্রহ্মবাদ এবং আত্মার এই সাক্ষাৎ অব্যাহত ব্রন্মত্ব প্রতিপাদন করাই মহষি বেদব্যাসের 
্রক্ষস্ত্রের লক্ষ্য । অপারমার্থিক মান্াদি কল্পনা বা মৌলিক অচিংতত্ব অনুমান শ্রুতি ও 
যুক্তিবিরুদ্ধ এবং উহ দ্বারা চিতরসৈকঘন আত্মার অবাধ অদ্বৈত সিদ্ধান্ত প্রতিষ্ঠিত হয় নাই ও 
হইতে পারে না এবং ব্রহ্মন্ত্রেও করা হয় নাই। মায়াবাদ সাংখ্যের অনুকরণে বুদ্ধির অধীন 
জীবের অনুভূতি ব্যাপারটি অবলম্বন করিয়া স্বাধীন ব্রহ্মতব বুঝিতে চৈষ্টা করিয়াছে এবং 
বিশিষ্টাহ্বৈতবাদ_ স্বগত বিভাগময় উশ্বরীয় ক্ষেত্রকে ত্রহ্মতত্ব বলিয়া বুবিয়াছে, ইহাই 

উক্ত মতন্বয়ের ত্রহ্মতত্ব-বিচ্যুতির প্রধান কারণ। উভয়েই সাংখ্যতত্ব হইতে আপনাদিগকে 
যুক্ত করিতে অপারগ হইয়াছে এবং সেই মতকেই ভাঙ্গিয়া৷ গড়িয়! ব্রক্ষবাদ রচনায় প্রবৃত 
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হইয়াছে, ইহা স্পষ্ট দেখা যায়। সাংখ্য প্রধানতঃ জীবক্ষেত্রের বিচার--ব্রন্গক্ষেত্রের নহে, 
এবং জ্ঞানশক্তি জীবক্ষেত্রে বুদ্ধি আকারে প্রকটিত থাকিলেও মুক্ত বা ব্রন্মক্ষেত্রে জ্ঞানশক্তি 
আত্মারই সাক্ষাৎ স্বাধীন শক্তি এবং উহাই বুদ্ধির আকার গ্রহণ করে, এ কথাটা জানিয়! 
সাংখ্য পরিহার ন1। করাই তাহাদিগের বিফলতার কারণ । 

যাহা হউক, পূর্বোক্ত সিদ্ধান্তের ফলম্বরূপ আমরা স্বচ্ছন্দে বলিতে পারি, আত্মা নিত্য- 
স্বাধীন, জীবভাবীয় পরাধীনত। সেই স্বাধীন আত্মীর লীলার অঙ্গবিশেষ, অবিষ্া বিদ্যারই 
একটী রূপান্তরিত অঙ্গ, জ্গৎ অবিদ্যাপ্রসূত নহে বা মূলতঃ অচিৎ নহে-সত্যন্বরূপ ব্রন্ষের 
বি্যাপ্রমূত একটা অচিদাকারীয় ক্রিয়া! ; সুতরাং সত্য । সেই জন্য ক্রিয়া, নাম ও রূপ সত্য। 
“নামরূপে সত্যং, প্রাণ; অম্বতং, সতোন প্রাণম্ছন্নঃ:ঃ ইহা আর্তির স্পষ্ট উল্লেখ । মুক্তির 
জন্য সেই কারণে সমস্ত সত্য বলিয়াই দেখিতে হয়; এমন কি, মিথ্যা বা অচিং হইলেও 
সতা বলিয়াই দেখিতে হইত ; কেন না, বোধ মিথ্যা বা অচিৎ ভাবময় হওয়া মানেই আপনি 
মিথ্যা বা অচিৎ হওয়া । “তৎক্রতু" ম্তায় অর্থাৎ “যে যাহা! উপাসনা করে বা ভাবে, সে 
তাহাই হয়” এই যুক্তি শ্রতিসিদ্ধ । 

মোটকথা, আত্মার স্বজ্ঞাতৃত্ব ও সর্বজ্ঞাতৃত্ব স্বীকার করিলেই ব্রহ্ষবাদ যথার্থরূপে 
প্রতিঠিত হয় এবং ইহ! স্বীকার না৷ করিতে পারিলে অন্য কৌনরূপেই ত্রক্ষবাঁদ যথ্বযথ 
প্রতিষ্ঠিত করিতে পার৷ যায় নাঃ ইহাই আমাদের বক্তব্য। আত্মা স্বপ্রকাশ ; স্থতরাং 
যত কুটস্থ ভাবেই হউক, তাহার স্বত্রষুত্ব অস্বীকার করিবার উপায় নাই। এবং আত্মা 
প্রত্যয়ানুপশ্য অর্থাৎ প্রতায়ের অনুদ্রষ্ঠা, ইহ! সাংখ্যশাস্ত্র অবধি অস্বীকার করিতে পারে 
নাই ও পারিবার কোন উপায় নাই। এই স্বপ্রত্ব ও সর্বদ্রষ্ত্ব একই দর্শনশক্তি বা 
চৈতন্যশক্তি, ইহা বুঝাইয়াছি। তবু আর একবার বিশদভাবে বলি। কেন না, এইটিই 
ব্রহ্মবাদের মূলকথা । 

চেতনশক্তিই স্বপ্রষ্টাী ও সর্ববষ্টা। জান! ও অনুভূতি অবিনাভাবী, একটা ছাড়িয়। 
আর একটা হয় না। স্বপ্রকাশ আতর যে নিব্িবশেষ অপরিণামী আত্মবিষয়ক চেতনা, 
উহা কুটভাব--্ববিজ্ঞাতৃত্বশূন্য নহে। সুতরাং আত্মপ্রত্যয়সারলক্ষিত যে পরমশ্ুদ্ধ 
দৃশিমাত্র সংস্থান, তাহাতে আত্মজ্ঞান বা আত্মাকে জান! ব্যাপারটি কুটভাবে থাকেই, এবং 
বুদ্ধি আদি বিষয়ের অনুষ্্রষ্টা হওয়ারূপ শক্তিটা যে শুদ্ধ আত্মারই, ইহা যোগশাস্ত্র অস্বীকার 
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করে না। কাজেই আত্মাতে যখন চৈতন্যশক্তি ভিন্ন অন্য শক্তি নাই, তখন এই ছুই 
ব্যাপারই যে সেই চিতিশক্তির, ইহাতে আর সংশয় করিবার কিছু নাই। তারপর দেখ, 
এই যে মাত্মার আত্মজ্ঞান ও সর্ব্বজ্ঞান, এই ছুইএর মধ্যে সর্ধবজ্ঞানটি স্বমহিমপ্রত্যয়েরই 
বিস্তৃতি মাত্র। পস্বপ্রকাশ আত্মা” কথাটির মানেই-+যত নির্ধিবশেষভাবেই হউক, আপনার 
দ্বারা আপনাকে তিনি জানেন । আপনার দ্বারা আপনাকে জানেন বা আপনার নিকট 
আপনি সদ! স্বতঃসিদ্ধভাবে জ্ঞাত মানেই আপনিই যে চিতিশক্কিম্বরূপ, ইহাঁও জানা ব। 
আপনার মহিমরূপত্বও জানা । এই মহিমাপ্রত্যয় বা মহিমাজ্ঞানই সর্ববজ্ঞান। এই 
মহিম। জ্ঞান করিতে গেলে যে ক্রিয়া ও নামরূপ প্রকাশ পায়, তাহাই মহত্বত্ব ব1 বুদ্ধি 
এবং এই বুদ্ধিই সর্ধবরূপে প্রকটিত হয়, ইহা সর্বববাদিসম্মত। এই বুদ্ধিকেই সাংখ্যমতে 
জানন-শক্তি বলা হয়। এই মহিমাজ্ঞান ও বুদ্ধি যদি ভিন্ন হইত, তবে বুদ্ধি ও বুদ্ধিজাত 
কোন কিছুকে আত্মচৈতন্তের দ্বার! প্রকাশিত বা বিজ্ঞাত হুওয়া স্বীকার করা যাইত না! 
উভয়ে একশক্তি বলিয়াই বুদ্ধি ও তজ্ভাত বিষয়ে ব৷ দৃশ্তে আত্মার তাদাত্যাম্ভূতি ঘটাটি 
সম্ভব হয়। চক্ষু রূপতত্বময় বলিয়াই রূপ গ্রহণে সমর্থ; অধিদৈবে যিনি রূপ, অধ্যাজে 
তিনিই চক্ষু ; সেই জন্যই চক্ষু রূপ গ্রহণে সমর্থ হয়। দর্পণে জ্যোতিঃপ্রভা আছে বলিয়াই 
দর্পণ প্রতিবিম্ব প্রকাশে সমর্থ হয়। বাহে প্রকাশ শ্রন্দ ও তাহার গ্রাহক ঞ্রোখত্র যেমন 
এক শব্দতত্বেরই উভয় দিক্‌ এবং সেই জন্য শ্রোত্র শব্দ শ্রবণে সমর্থ_ঠিক তেমনই মহিমা- 
প্রত্যয়ই সর্ববরূপে প্রকাশিত বলিয়াই আত্মা স্বমহিমা দ্বারা সেই সর্বেব তাদাত্ম্যান্নভব 
করিতে সমর্থ হন। ইন্দ্রিয়-বিজ্ঞান পর্যযালোচনা করিলে স্পষ্ট দেখ। যায় যে, প্রকাশ ও 
অনুভূতিরূপ ছুইটি দিকৃই শব্দাদ্ি সর্বতত্বের আছে। এক শব্ধতত্বেরই উভয় মুখ 
বলিয়াই বধির হইলেই মূক হয় অর্থাৎ অন্থুভব না থাকিলে প্রকাশ বা প্রকাশ না থাকিলে 
অনুভব থাকে না। দৃশ্য ও দর্শনশক্তি, শব্দ ও শ্রবণশক্তি এইরূপে একই শক্তির উভয় 
মুখ দেখাইয়। দেয়। তেমনই আত্মার অনুভ্রষ্ট1! হওয়া ব1 বিষয়ামুভব করারূপ ধর্্মটিই 
দেখাইয়। দেয় যে, বিষয়ে তাদাত্ত্যানুভৃতিময় হইবার যোগ্যতারূপ মহিমা ও বিষয় একই 


 মহিমার উভয় দিকৃ। কাজেই স্বগ্রকাশ আত্ম। স্বীয় চৈতগ্াপ্রভাবেই সর্ব হয়েন ও সর্বদ্রষ্টী 
হয়েন এবং সেই একই চৈতস্থপ্রভাবে তিনি স্বপ্রকাশ বা আত্মজ্ঞানসম্পন্ন। আত্মপ্রত্যয়সার 


আত্মজ্ঞান, মহিমা +ও সর্ধবজ্ঞান বস্ততঃ যে একই চৈতন্তপ্রভাব এবং চৈতন্য বা 
৩ 


১৮ অপরাজিতা ত্রহ্মবিদ্তা 


চিতমহিমা ও চিৎ যে একই, ইহাতে আর সংশয় করিবার কিছু নাই, ইহাই আত্ম।র ত্রহ্ষত্ব। 
আর এইরূপ মহিমার সর্ববব্যাপিত। দেখিয়া স্পষ্ট বুঝা! যায়, আত্মা স্বাধীন স্বসম্বেদন- 
সমর্থ। এই জন্য শ্রুতিতেও আছে,_তিনি অগ্রে অনুবীক্ষণ করিয়া আত্মা হইতে অন্য কিছু 
দেখিতে পাইলেন না। “আত্মৈবেদমগ্র আসীৎ পুরুষবিধঃ, সোইন্গুবীক্ষ্য নান্যদাত্মনোহ- 
পশ্যং”-_ইহা যে আত্মার স্বাধীন অনন্যাশ্রিত স্বসম্ঘেদনের কথা, এ কথ! বলাই বাহুল্য 

অবাধ আত্মদর্শনরূপ অপরাজিতা ব্রহ্মবিদ্ভার সংক্ষিপ্ত সারতত্ব বলা হইল। 
আত্মা আত্মত্রষ্টা ও সর্ববদ্রষ্টা, জ্ঞানস্বক্তি আত্মার ব। আত্মাই--অন্য কাহারও নহে বা অন্য 
কিছু নহে--এই ক্ষুদ্র খষিবাক্যদ্ারা সহস্র সহস্র বৎসরের অজ্ঞানতা৷ বিদুরিত হউক। 
এ বিদ্যা জীবে জীবে অপরাজিতারপে প্রকাশ লাভ করুক। 





অন্পম্পাত্িভা জ্রল্ষন্বিা 1 





অবাধ আত্বদর্শন বা সত্যবাদ । 
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লিজান্তনত্ষ্টস্ম। 
আত্মতত্ব সম্বন্ধে শ্রুতির সার মর্ম এইরূপ,-_ 
১। অবাঙমনসগোচর একাত্মরসপ্রত্যয়সার পরমাত্মাই আছেন এবং তিনিই 
একমাত্র পরমতত্ব। 


২। তিনি চেতনস্বরূপ ; সুতরাং স্বয়ম্প্রকাশ বা আপনিই আপনার মহিমা । এই 
জন্য চিতিশক্তি হিসাবে উভয়লিঙ্গরূপেই তিনি প্রকটিত ও পরিদৃষ্ট হন। 


৩। এই জন্য আত্মাই ব্রহ্ম। পরমেশ্বর, জীব ও জগংরূপে ইনিই প্রকটিত। এ 
বিশ্বপ্রকাশ সত্যসম্ভৃতি অর্থাৎ তাহার সত্য বিশ্বরূপ। 
৪। আত্মা এইরূপ উভয়লিঙ্গ বলিয়া জ্ঞানকর্ম-সমুচ্চয়ই আত্মলাভের শ্রেষ্ঠ পন্থা । 


আমরা যুক্তি ও শ্রুতিসমন্বয়ের দ্বারা এই অবাধ আত্মদর্শনরূপ অপরাজিতা ্রহ্মবিদ্তা 
বুঝাইবার চেষ্টা করিব। 


অন্রৈততভ্ভর নিলপন্প £ 


১। একবিজ্ঞানে সর্ধববিজ্ঞান স্বীকার করিতে হইলে অধৈত তত্বই স্বীকার করা 
হয়। 

২। সেই অদৈততত্বকে “আত্মা” ভিন্ন অন্য কিছু বলা যায় না। কেন না, পূর্ণরূপে 
ক্ব” বা আত্মবোধের আশ্রয়কেই আত্মা বল! হয় এবং অনাত্মবোধ আত্মঘাতী । 

৩। বোধ প্রধানতঃ ছুই প্রকার,_আত্মবোধ ও অনাত্মবৌধ। 

৪। তন্মধ্যে আত্মবোধ অবলম্বন করিয়াই অনাত্মববোধও প্রকাশ পায়। ইহা 
জীবক্ষেত্রে দৃষ্ট। স্ববিষয়ক বোধ না থাকিলে অনাত্মবোধ প্রকাশ পায় না স্ৃতরাং আত্ম- 
বোধই ভূমা, এবং প্রভবাপ্যয়ময় একাস্ত বিপরীত অনাত্মববোধেরও আশ্রয় হইবার যোগ্য ; 
এবং আত্মতত্বই সেই অদ্বিতীয় পরমতত্ব। 

৫। আত্মরসপ্রত্যয়সার তত্ব নিশ্চয়ই শুদ্ধ চেতনস্বরূপ। যাহ! আত্মবোধ নহে, 
তাহাই অনাত্ম বা অচেতনবোধ। 

৬। সেই চেতনত্বরপ আত ্য়ম্প্রকাশ। স্বয়ম্প্রকাশ নহেন বলিলে অচিং 
বলা হয়। এবং স্বয়ন্প্রকাশ বলিয়াই তাহাকে অবাঙমনসগোচর বল! হয়। বাক্য ও 
মনের দ্বার তিনি প্রকাশিত নহেন। 

৭। স্বয়ন্প্রকাশ বলিলেই আত্মপ্রত্যয়সার-তত্ব বুঝায়। 

৮। আপনিই আপনার প্রকাশক বা আপনিই আপনার প্রকাশশক্তি, ইহাই 
স্বয়ম্প্রকাশ শব্ষের অর্থ। সুতরাং সন্ত হিসাবে তিনি চেতনস্বরূপ এবং মহিম। হিসাবে 
তিনি চিতিশক্তিম্বরূপ | 

৯। এই স্বয়ন্প্রকাশত্বই তাহার মহিমা এবং এই মহিমাতেই তিনি প্রতিষ্ঠিত। 
এই মহিমা ও সত্তা সব্বতোভাবে অভিন্ন । 

১০। চেতন ও চিতিশক্তি, এতছৃভয়ে বিন্দুমাত্র ভেদ কল্পনা কর! যায় না। 
করিলে একটীকে অচিৎ বলা হয়। ন চিৎ অর্থাৎ চিৎ হইতে অন্ত, ইহারই নাম অচিৎ। 

১১। চিতিশক্তিকে চিৎ হইতে অন্ত অর্থাৎ পারমার্ধিক অচিৎ বলিলে ছইটী আশঙ্কা 


অদ্বৈততত্ব-নিরূপণ ২১ 


উপস্থিত হয়। হয় সে শক্তিকে আপনি আপনার চালক বলিতে হয়, কিন্ব। বলিতে তয়, 
সে শক্তি চেতনসত্তার অধিষ্ঠানবশতঃ কার্যকরী হয় । 

১২। সে শক্তিকে আপনি আপনার চালক বলা যায় না । বলিলে (ক) তাহাঁকেই 
স্বয়ন্প্রকাশ অর্থাৎ চেতনই বলা হয়। সুতরাং “চেতন হইতে অন্য” এরূপ কল্পনা নিরর্থক 
হয়। (খ) একান্ত শ্রুতিবিরুদ্ধ হয় এবং (গ) তাহা হইলে আত্মার সহিত ক্রিয়া-সন্বন্ধশূন্য 
সেরূপ স্বাধীন শক্তি আত্মার বন্ধন ও মোক্ষের কারণ হইতে পারে না, কিন্বা আত্মা সে 
শক্তির ক্রীড়নকতুল্য হইয়া পড়ে। 

১৩। আর চেতনপত্তীর অধিষ্ঠানবশতঃ ক্রিয়াশীল হয় বলিল চেতনে অণ্ৎ- 
শক্তির চালকত্বরূপ শক্তি কল্পনা করিতেই হয়; কেন না, শক্তির চালক অশক্তি হয় না। 
কোন কিছুর সানিধ্য বা অধিষ্ঠানবশতঃ কোন শক্তি ক্রিয়াশীল! হয় বলিলে বুঝিতে হয়, 
সেই অধিষ্ঠিত বস্ততে চালনা-শক্তি রহিয়াছে । তখন সেই অধিষ্ঠিত বস্তর সেই চালক 
শক্তির অন্য চালক শক্তি, আবার তাহার চালক অন্য শক্তি, এইরূপ কল্পনা করিতে হয় ও 
অনবস্থা দোষ ঘটে । এইরূপ অনবস্থাদোষ ততক্ষণ থাকে, যতক্ষণ না সেই অধিষ্ঠিত 
বস্তুকেই স্বয়ংশক্তি বলি। সুতরাং সজাতীয়, বিজাতীয়, স্বগত, কোন ভেদই স্বয়ম্প্রকাশ 
আত্মতত্বে স্বীকার কর যায় না। 

১৪। আবার যদি সেই শক্তিকে চিৎ বলি এবং সত্তাকে তাহা হইতে অন্য বলি, 
তাঁভ হইলে কাধ্যতঃ সন্ভাকে অচিৎ বলা হয়। 

১৫। এরূপ কল্পনার ফলে স্বগত হউক বা ভিন্ন হউক, ছইটা “সাস্ত তত্ব” স্বীকাররূপ 
দোষ সর্ববতোভাবে আসিয়৷ পড়ে এবং তাহাতে আত্মরসৈকত্বহানি হয়। 

১৬। সুতরাং একাস্ত আত্মরসৈকঘন, অবাড়মনসগোচর, চেতনন্ববূপ, স্বয়ন্প্রকাশ, 
সর্বভেদাতীত অদ্বৈতসিদ্ধিই সঙ্গত । 

১৭। দেশ, কাল বা ধর্মের দ্বারা এই চেতনসত্তা সসীম, ব্যাহত ব1 ভিন্ন ভিন্ন 
লক্ষণাক্রাস্ত নহেন; সুতরাং বনু নহেন--এক | বনুত্বের ধারণা কাল, ধর্ম বা দেশগত 
পার্থক্য দ্বারাই প্রতিষ্ঠিত হয়। সেরূপ বিভাগ আত্মতত্বে পাওয়। যায় না, সুতরাং সজাতীয় 
ভেদ অপ্রতিষ্ঠিত। 


১৮। স্বগত ও বিজাতীয় ভেদের কথ! বল! হইয়াছে; উহ। অপ্রতিষ্ঠ। 
এ ্পসপুদ 2, 210. 


$ 85 


২২ অপরাজিত ব্রহ্মবিষ্ত। 


১৯। বিন্দুমাত্র ভেদ স্বীকার করিতে গেলেই সেই পরমতত্বের রসৈকত্ব ওবক্াত্ 
বা ভূমান্বহানি হয়। এবং আত্মার ব্রন্মত্ব অন্বীকৃত হইলেই একবিজ্ঞানে সর্ধ্ববিজ্ঞান 
অন্বীকৃত হয়। 

২০। সুতরাং আত্মাই ব্রহ্ম । 

২১। কোনও অপারমার্থিক অজ্ঞানাদি কল্পন। করিলে ঠিক পূর্বোন্ত দোষই হয়, 


অধিকন্ত ব্রহ্মত্ব তুচ্ছ হয়। 
২২। আত্মার রসৈকত্ব ও স্বয়ম্প্রকাশত্বরূপ মহিমার হানিকারক কোন অজ্ঞানের 


কল্পনা আত্মতত্ব ব্যাহত করে এবং উহ! দোষ কল্পন। মাত্র, সুতরাং হেয় ও পরিত্যাজ্য । 


আতর উভ্ভম্মতিনজ্ত্ নিপল 


১। স্বয়ম্প্রকাশ_ শব্দের মণ্্ই তিনি চিতম্বরূপ ও চিতিশক্তিম্বরপ। '্থয়ং, 
সতাবোধুক ও « পু ক। 

২। এ স্বয়ন্প্রকাশত্ব নিত্য । তূর্যবৎ তিনি আপন আলোকে আপনি নিত্য- 
প্রকাশিত । 

৩। নির্ববস্তিক স্বতঃসিদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সাররূপে অবস্থানই তাহার স্বরূপাবস্থান । 

৪1 তাহার প্রকশ জড় আলোকের মত পরার্থ নহে--স্বার্থপ্রকাশ। অর্থাৎ তিনি 
আপন মহিমায় আপনি আপনার নিত্য-বিজ্ঞাতা । 

৫ স্বয়ম্প্রকাশের এই বিজ্ঞাতৃত্বরূপ মহিমার বিপরিলোপ হয় না, সবৃত্তিক ও 
নির্বৃত্তিক হয়। বিপরিলুপ্তি স্বীকারে অচিৎ স্বীকার আসিয়া পড়ে বা চিৎম্বরূপত্ব 
ব্যর্থ হয়। 

৬। নির্ববৃত্তিক অবস্থানে বিজ্ঞাতা হইয়াও বিজ্ঞাতা নহেন-_-দজজ্' "অজ্ঞ" সর্ববসংজ্ঞার 
অতীত। “জানিতেছি” এরূপ. বোধবৃত্তি থাকে না বলিয়াই সংজ্ঞাতীত ; কিন্ত স্বভাবসিদ্ধ 
আত্মপ্রত্যয়ের বিন্দুমাত্র হানি হয় না। ্ 

৭। সবৃত্তিক অবস্থানে সেই শ্বতঃসিদ্ধ আত্মগ্রত্যয়ন্বরূপে থাকিয়াই “জানিতেছি' 
এইরূপ বৃত্তিবৈশিষ্ট্য গ্রহণ করেন। সেই সবৃত্তিক প্রকাশ "ন্ব” ও “সর্ব এইরূপ _উভূয়তঃ- 
প্রজ্ঞ ব! প্রজ্ঞানঘন বিজ্ঞাত। নামে পরিচিত এবং স্বয়ংশক্তি নামের যোগ্য । 

৮। চিতিশক্তি “্ব* ও “সর্ব উভয়মুখী। সেই চিতিশক্তি কোনও দ্বিতীয়ের দ্বারা 
ব্যাহত নহে বলিয়৷ স্বাধীন। যাহা অব্যাহত স্বাধীন, তাহ ভূম! অর্থাৎ সর্ববাশ্রয়যোগ্য | 

৯। সর্বাশ্রয়যোগ্য নহে বলিলে স্বাধীনতা ব্যাহত হয় বা তিনি অবস্থাধীন হন। 

১০। স্থতরাং “এক যেমন সকল সংখ্যার আশ্রয়, চিতিশক্তিও তদ্রেপ সর্বাশ্রয় ব1 
সর্বববিজ্ঞানায়তন-গ্রহণ-যোগ্য । ইহাই তীহার ত্রহ্ষত্ব। 

১১। নিদ্দিষভাবে যাহা গ্রহণ করা যায়, তাহাই জসীম, নির্দিষ্টতাই দীম।। 





২৪ অপরাজিতা! ত্রহ্মবিদ্ধা 


ংজ্ঞা-নির্দিষ্ট সমস্তই পরিচ্ছিন্ন। শব্দই আয়তন ও বিশিষ্টতাবোধক এবং বিসিউভাই 

সসীমত। | 

১২। বিশিষ্টতার সীমামধাস্থ কোন কিছু পূর্ণ হইতে পারে না। সুতরাং 
চিতিশক্তি অনির্ববচনীয়]। 

১৩। যাহা অনির্ববচনীয় লিঙ্গাতীত, তাহাই প্রকৃত পক্ষে উভয়লিঙ্গত্বের আশ্রয়। 
নতুব। অনির্ববচনীয়ত্বই একটি লিঙ্গরূপে পর্যবসিত হয়। 

১৪। সুতরাং চিতিপ্রকাশশক্তি-_-এক ও বনু, নিগুণ ও সগুণ, এইরূপ উভয়- 
লিঙ্গত্বের আশ্রয় হইবার যোগ্য । 

১৫। তিনি মাত্র নিগুণ বা! মাত্র সগুণ, এরপ নিদ্দিষ্টভাবে গ্রহণীয় নহেন, এই 
হিসাবেই অনির্দেশ্ট ও অনাখ্য বল হয়। 

১৬। যোগ্যত। থাকায় চিতিশক্তি স্বীয় বিজ্ঞাতৃত্বরূপ প্রজ্ঞানঘন দ্বিতীয় মুখটা 
ব্যক্তাব্যক্ত করিতে সক্ষম, এবং উহাই তাহার পরম স্বাধীনতা । 

১৭। একত্ব বেদন সম্ভৃত হইলেই ভূম! বিধায় বহুত্ব তাহাতে আভাসিত হয়। 
াধীন আতা স্বসম্বেদন দ্বারা স্বীয় একত্ব ও তদাশ্রিত বন্ুত্ব প্রকাশ করেন, ইহাই ব্রহ্মত্র। 

১৮। যিনি স্বয়ংজ্ঞানত্বরূপ স্বাধীন, তিনি বিশিষ্টভাবে স্বসম্বেদন করিবেন ব 
বিজ্ঞাতৃত্ব ব্যক্তাব্যক্ত করিবেন, তাহাতে সংশয় কি? 

১৯। “রহিয়াছি' ব! 'অন্মি এ বোধক্রিয়ার স্বাধীনত। যদি আত্মায় না থাকিত, তবে 
ব্রহ্মবাদে ও জড়বাঁদে বিশেষ পার্থক্য থাকিত না । 

২০। অনুভূতি ও মুক্ত আত্মতত্ব আলোচন! করিয়া তাহার এ স্বাধীন ব্বসম্বেদনতা! 
যে নিত্য-প্রত্যক্ষ, ইহ জান! যায় ( ইহ! পুরে বুঝাইয়াছি। ) | 

২১। আত্মার স্বাধীন স্বসম্বেদন অন্বীকারে আত্মতত্বই অপ্রতিষ্ঠ হয়। কেন না, 
আত্মাই ব্রহ্ম এবং সে ব্রহ্মত্ব গপচারিক নহে। ব্রক্মত্ব অপারমর্থিক হইলে ব্রহ্মবাদই 
অপারমার্থিক হয়। (বস্তুতঃ আত্মা ও তাহার চৈতন্যরূপ মহিমা যে একই এবং মহিমাই 
যে জগদাকার গ্রহণ করে, ইহ পূর্ধ্বে বুঝাইয়াছি। ) 

২২। এই স্বসম্বেদনই ঈক্ষণ ও এই ঈক্ষণযোগ্যতাই ঈশিত্ব। ঈক্ষণ ও বোধক্রিয়া 
এক কথ|।। 


আত্মার উভয়লিঙ্গ নিরূপণ ২৫ 


২৩। ঈশ্বরত্ব প্রকাশকালে তিনি যুগপৎ সবিশেষ এবং নির্বিবশেষ থাকেন। পূর্ণ 
.হুইতে পূর্ণ গ্রহণ করিলে পূর্ণবই অবশিষ্ট থাকে ৷ তিনি পুর্ণ; এই জন্য যুগপৎ নিক্ষিয় ও 
সন্ত্রিয় অবস্থান সম্ভব । 

২৪। প্রকাশক ও প্রকাশ, ইহার মধ্যে স্গত ভেদ আছে। পূর্ণে যাহা অভিব্যক্ত 
হয়, তাহা হইতে তিনি এইরূপে ভিন্ন এবং ভিন্ন হইয়াও অভিন্ন । এইরূপে আত্মার 
অসঙ্গত্ব পূর্ণমাত্রায় রক্ষিত হয়, কোন হানি হয় ন1। 

২৫। অভিব্যক্তি ও অনভিব্যক্তি বস্তত্তার ভেদ নহে, ক্রিয়া বা বাবহারিক 
ভেদ। এই অভিব্যক্তি ও অনভিব্যক্তি যাহার আছে, তাহারই নাম ক্রিয়া ; যাহাতে থাকে, 
তাহারই নাম কারণশক্তি । 

২৬। কাধের উৎপত্তি ও বিনাশ উভয়ই কারণে । অভিব্যক্তি যখন কার্ধ্যে, 
অনভিব্যক্তি তখন কারণত্বে, এবং অনভিব্যক্তি যখন কার্ধ্যে, তখন অভিব্যক্তি কারণত্বের | 

২৭। কার্য্যের ঝক্ততায় কারণ গুঢ়রূপে অবস্থান করে ; কিন্তু কার্য ও কারণ, এই 
ছুইটাই ক্রিয়াতন্ত্রের কথা । ব্স্ত অপরিণামী। 

২৮। কাধ্যপ্রকাশে ও কার্যলয়ে কারণস্বরূপ শক্তি বিনাশ প্রাপ্ত হয় না; 
কাধ্যের মধ্যেও কারণরূপেই বিদ্যমান থাকে এবং কার্য কারণেই পরিসমাপ্ত হয়। নতুবা 
অসদ্বাদী হইতে হয়। 

২৯। আত্মার স্বসম্থেদন কোন কারণের অধীন নহে । এই ঈক্ষণ সাহাষে) তিনি 
আপনার ইচ্ছা-আকারীয় গতি গ্রহণ করেন ও জগৎকারণ হন। তিনি ইচ্ছার অধীন 
নহেন, ঈক্ষণ করিয়া “ইচ্ছা” হন, ইহাই শ্রুতি-নির্দেশ। 

৩০। কেন ঈক্ষণ করেন বা কেন তৎসাহায্যে ইচ্ছারূপ পরিগ্রহণ করেন অথব। 
কখন্‌ করেন, এ প্রকারের প্রশ্ন কর যায় ন!। 

৩১। যিনি সর্ববকারণ, তাহার কারণ অন্বেষণ করিলে “অতিপ্রশ্থী' হইতে হয় ও 
্রহ্মাতিক্রম করা হয় ॥। অথবা কারণের কারণ ধারাবাহিক ভাবে অনুমান করিয়া অনবস্থা- 
দোষহষ্ট হইতে হয়। 

৩২। ইহ লীলাবৎ বলিতে পার! যায় । 


৩৩। এই শক্তিভাব কখনও গ্রহণ করেন, কখনও করেন না, ইহাই শ্রুতিসিদ্ধ 
৪ 


২৬ অপরাজিত ব্রহ্মবিষ্ত। 


স্বরূপবপন। যখন দেখিয়াও দেখেন না (দেখিতে পান ন! বলিয়া নহে ), এই ভাবে 
থাকেন, তখন তিনি সর্বকারণের কারণও নহেন ; তখন অনাখ্য, অনায়তন এবং যখন 
দেখেন, তখন আয়তনময় হইয়াও তদস্তরে অনায়তন, অনাখ্যই থাকেন। 

৩৪। তখনই তাহার সক্ত্রিয়তার তুলনায় তীহার সেই অনাখ্য, অস্তরম্বরূপ, নিগুণ 
নিক্িয়াদি আপেক্ষিক লক্ষণ! করা যায়। এক দিকে গুণপ্রকাশ ও তত্তলনায় অন্ত দিকে 
নিগুণ। 

৩৫। এইরূপ নিগুণ নিক্ষিয় শবগুলি প্রকাশ-বিপরিলোপী নহে । 

৩৬। ক্রিয়াপ্রকাশই ব্যাপ্তির জনক, ব্যাণ্ডিশূন্ত ক্রিয়া হয় না। ক্রিয়াপ্রকাশ 
গুণপ্রকাশ, একই কথা। ব্যাপ্তি বা আয়তনশৃন্য গুণ হয় না, গুণ মানেই এক বিশিষ্ট 
ভাবায়তন। স্থতরাং ব্বসম্বেদনক্রিয়া দ্বারাই ব্যাপ্তিহীন আত্মা প্রাজ্ঞ, মহান্‌ ও 
অনস্ত হন। 

৩৭। ব্যাপ্তি ছুই প্রকার--কালব্যাপ্তি ও দেশব্যাপ্তি। 

৩৮। ব্যাপক সত্বাপ্রকাশময় অবস্থানে অর্থাৎ ঈশ্বরক্ষেত্রে আআ! নির্ব্বেদ 
থাকিয়াই আপনাকে মহত্রূপে প্রত্যক্ষ করেন। এ জন্ত সত্তাপ্রকাশ উভয়লিঙ্গ । 

৩৯। বিশিষ্টতা মাত্রই তদ্ধিপরীত অন্ত একটী বৈশিষ্ট্য আভামিত করে। যেমন 
চি বলিলে অচিৎ, স্বাধীন বলিলে পরাধীন, সুখ বলিলে দুঃখ, আলোক বলিলে অন্ধকার, 
জ্ঞান বলিলে অজ্ঞান, সগুণ বলিলে নিগুণ। 


৪০। জ্ঞানক্রিয়ায় এই সকল প্রকার বিপরীত ভাবই সমুচ্চিত, অথবা সকল 
বিপরীত যুগ্মের ভূম! সত্তা জ্ঞানক্রিয়া । হখ হুখ, আলোক অন্ধকার, সমস্তই একমাত্র 
বোধের ভিন্ন ভিন্ন মূত্তি, এ কথা সকলেই জানে। সেই জন্য বোধক্রিয়া বা রজঃপ্রকাশ 
উভয়লিঙগ। 

৪১। তীহার বোধক্রিয়ার বিশ্বমুদ্তিতেও দিবা নিশা, জীব জড়; সর্বববিপরীত যুগপং 
দেদীপ্যমান। সুতরাং তাহার বোধক্রিয়ায় সর্বতোভাবে সর্বববিপরীত সমস্থিত এবং 
ক্রিয়ার স্থিতিরূপ তমঃপ্রকাশ ব৷ জগত উভয়লিঙ্গ । 

৪২। ম্বৎকুস্তে যেমন মৃত্ব ও কুস্তত্ব একত্র থাকিলেও ভিন্ন, তদ্রুপ প্রজ্ঞানঘন 
পরমেশ্বরে নিগুণ সত্তাবোধ ও সগুণ শক্তিবোধ বা চিদ্বোধ ও চিতের বিশিষ্টতারূপ অচিদ্‌- 


আত্মার উভয়লিঙ্গ নিরূপণ ২৭. 


বোধ, এইরূপ সর্ববিপরীত গাই পরিস্ফুট হয় এবং অব্যাহত ও স্বাধীনভাবে থাকে। 
এই জদ্য পরমেশ্বররূপ অভিব্যক্তি সর্র্বতোভাবে উভয়লিঙ্গ । 

৪৩। সর্ববিপরীতের তাহাতে সমন্বয়, ইহাই তাহার অনির্দেশ্য নামের সার্থকতা । 

৪৪। বোধক্রিয়া প্রধানতঃ ছুই প্রকার--চিদ্বোধ ও অচিদ্বোধ। শক্তিত্বরূপ 
বিশিষ্টতার বোধ তাহার চেতনত্বের বোধ নহে, এ জন্য উহা! অচিদ্‌্বোধ। অচিদ্‌্বোধ, অচিৎ- 
প্রকাশ বা অচিংস্থজন একই কথ। এবং ইহ! তাহার স্বীয় শক্তিত্বের বোধ। সুতরাং 
অচিদৃবোধ হইলেও একান্ত অনাত্মবোধ নহে। 

8৫। বিজ্ঞাতৃশক্তিতে নামরূপ ক্রিয়া আঁকারীয় বিশিষ্টতাই মৃত্তিকায় কুস্তের মত 
প্রকাশ পায়। পেগুলি বিকার নামধেয় লাক্ষণিক পরিণাম ব| নামে মাত্র বিকার। 
এবং নাম রূপ ক্রিয়। প্রকাশকালে সে শক্তির স্ববিষয়ক জ্ঞানময় বা আত্মপ্রত্যয়ময় মুখটার 
কোন পরিণতি হয় না, উহা অপরিণামী। নামরূপ ক্রিয়া প্রকাশরূপ বিকার শ্রুতিম্বীকৃত। 

৪৬। স্বসম্বেদন একটী ক্রিয়াবিশেষ, বিকার নহে । ক্রিয়াই বিকৃত হয় বা বিশিষ্ট 
আকার পায়, বস্ত্ব বিকৃত হয় না.বা বস্ত্র বিকার নাই। 

৪৭। বিকার বলিতে সব্ধত্র ক্রিয়ারই বিকার বুঝিতে হয়, এবং বিকার শবই 
কৃতের বিশিষ্টতাবোধক। জাগতিক বস্তুর বিকার আছে; কেন না, বস্তুতঃ সেগুলি 
ক্রিয়া-মুস্তি। ব্রহ্মবস্ পরমার্থতঃ নির্বির্বিকার। 

৪৮। নিগুণ সগুণ উভয়বিধ শ্রুতিই তুল্যবল এবং এইরূপে তাহার বাবহারের 
উভয়লিঙ্গত্ব দর্শন করিয়া শ্রুতিসমন্বয় যথাযথরূপে করা যায়, অন্ত কোনও রূপে কর! 
যায় না, করিতে গেলে 'একদেশদর্শী হইতে হয়। 

৪৯। মুক্ত পুরুষের উভয়লিঙ্গত্ব দেখিয়া অবাঙ.মনসগোচর আত্মার ঈশিত্বাদি 
বুঝিতে চেষ্টা কর। 

৫০। বস্ততঃ স্বাধীন স্বসম্বেদনত স্বীকার না করিলে ব্রহ্ম বদ্ধ জীবতুল্য হন। 

৫১। চিতিশক্তির উভয়লিঙ্ত্ স্বীকার ভিন্ন অদ্বৈততত্ব প্রতিষ্টিত হয় না। যে 
পরিমাণে সঞ্ণ নিগুণ, এইরূপ একদেশদর্শী হইবে, সেই পরিমাণে অদ্বৈততত্ব ভঙ্গ কর 
হইবে। অধ্বৈততত্ব ভঙ্গ করার অর্থই ব্রহ্ষত্ব লাঞ্ছিত করা। 

৫২। সৈম্ধবপিগুবৎ রসৈকঘন অনির্ববচনীয় পরমতত্ব সর্ব্বভেদাতীত হইয়া অসঙ্গত্ব 


২৮ অপরাজিত ত্রহ্ষবিষ্তা 


রক্ষা! করিয়াই এইরূপে স্বগত ভেদযুক্ত উভয়লিঙ্গ পরমেশ্বর সাজিতে গারেন, ইহা 
নিঃসংশয়রূপে প্রতিপাদিত হইল । 

৫৩। এইরূপ উভভয়লিঙ্গ স্বীকারই ত্রহ্মবাদ. প্রতিষ্ঠার অনন্য আশ্রয়। আত্মার 
্রহ্মত্ব নিত্য ও পারমাধিক। আত্মার স্বরূপ-লক্ষণই আত্মত্ব ও ত্রন্মত্ব। 

৫৪। রঞ্জনা, অধ্যাস, আভাস প্রভৃতি স্বীকার করিলে সম্যক্‌ অনঙ্গত্ব রক্ষিত হয় না। 

৫৫1 সে সকল কল্পনায় অনাত্মসঙ্গ সত্বেও অসঙ্গত্ব রক্ষার প্রায় তুল্যবল যুক্তি 
আছে সত্য; কিন্তু অনাত্মরপ্ধন! বা অনাত্বসঙ্গ বাধ্যতামূলক অবশ্যন্বীকার্যা, সেই জন্ম 
সদোষ। এখানে সে দোষ নাই। 

৫৬। আপনি আপনাকে শক্তিরূপে প্রকাশ করেন এবং সেই শক্তিপ্রকাশ, 
প্রকাশকে থাকিয়াই প্রকাশক হইতে ভিন্ন। সুতরাং এ মতে প্রকৃত পক্ষে কোন অনাত্মসঙ্গই 
নাই। আত্মা নিত্য-অসঙ্গ | 


ত্যংসম্ভ,তি ও জীবান্ুভত্তি । / 

১। পরমাত্মা পরমেশ্বররূপে ঈক্ষণশীল হইয়া আপনাকে নিত্য, সত্য, মহান্রূপে 
বোধ করেন, ইহ পূর্বে উক্ত হইয়াছে । 

২। তাহার বোধ করার অর্থই হওয়া । তিনি কিছু বোধ করিলেন ব৷ তাহার 
বোধশক্তি কিছু আকার গ্রহণ করিল বা তিনি কিছু হইলেন, এ সকল একই কথা । 
সেই জন্য তাহার বোধক্রিয়ার নাম মন্তুতি। 

৩। ন্মৃতি আরি কোনও কিছু অনুসরণ করিয়া তিনি বোধ করেন না। আদিতে 
্থৃতি বা কোনও বৈশষ্ট্য থাকে ন! বলিয়া, তদ্রুপ কোনও কিছুর অনুসরণে তাহার ঈক্ষণ- 
ক্রিয়া সম্পন্ন হয় না। পরস্ত তিনি বোধ করিয়াই স্মৃতিআদি বৈশিষ্ট্যের বূপ গ্রহণ 
করেন। সেই জন্য তাহার বোধক্রিয় সম্ভৃতি-__অন্ুভূতি নহে। 

৪। জীবের বোধক্রিয়ার নাম অনুভূতি । জীবরূপে স্ষ্ট পদার্থে অনুপ্রবিষ্ট থাকিয়া, 
তত্তৎপদার্থের বিশিষ্টতার অনুসরণে ও বান পদার্থের রঞ্জনে অনুরঞ্জিত হইয়া জীবক্ষেত্তে 
বোধক্রিয়া সম্পাদিত করেন ; এই জন্য জীবের বোধক্রিয়ার নাম অনুভূতি । 

৫। “সম্যক্রূপেণ ভবতি ইতি” সম্ভৃতি, “অনু পশ্চাৎ ভবতি ইতি” অনুভূতি । 

৬। জীব, বোধক্রিয়ার সাহায্যে সম্যক্রূপে বোধ্যম্বরূপতা লহস। লাভ করিতে 
পারে না, ইহাই জীবের বদ্ধতার লক্ষণ । 

৭। তিনি বোধমাত্রেই বোধ্যরূপে প্রকাশ হন, ইহাই তাহার স্বাধীনতা । 

৮। স্বাধীন আত্মা স্বাধীনভাবে চিতিশক্তিরূপে প্রকাশ হইয়। জগন্ুণ্ডি পরি গ্রহণ 
করেন; সুতরাং সম্ভূতিরূপ জগন্মুত্তি সত্য । 

৯। জগৎ বলিতে চিতিশুক্তির ক্রিয়া-ভঙ্গিমা বুঝায়। জগৎ প্রকৃতপক্ষে 
চিতিশস্তির ক্রিয়া, নাম ও রূপের প্রকাশ। 

১০। নাম ও রূপ বলিতে পরমাত্মার স্বেচ্ছাকৃত বিশিষ্টতা বা বিশিষ্ট বিশিষ্ট 
আয়তন ও সংজ্ঞা বুঝায়, সুতরাং নাম রূপ সত্য । 

১১। ক্রিয়া শক্তিরই রূপান্তর ? সুতরাং ক্রিয়া সত্য । 


৩৪ অপরাজিত বরঙ্গাবিষ্তা 


১২। ঘিনি সং ও অসতের অতীত, তিনি 'অস্মি' আকারীয় নিত্য সত্য ব্রহ্মরূপে 
আপনাকে বোধ করিয়া বিশ্বমুত্তি পরিগ্রহণ করেন। সুতরাং বিশ্ব সন্দুল, সদায়তন, 
সতপ্রতিষ্ঠ। নাম রূপ সত্য। ০৮1০%. 

১৩। নাম রূপ মিথ্যা বলিলে ক্রিয়। মিথ্যা বলিতে হয়। কেন না, ক্রিয়ার আয়তনই 
রূপ এবং তদায়তনবাচক শবই নাম বা সংজ্ঞা । ক্রিয়! মিথ্যা বলিলে শক্তি মিথ্য। হয়। 
কেন না, শক্তিপ্রবাহের নামই ক্রিয়া । শক্তি মিথ্যা বলা যায় না। কেন না, আত্মশক্তি 
আত্মস্বরূপ। সুতরাং নাম রূপ সত্য । 

১৪। জগক্রিয়া স্থগ্টি-স্থিতি-লয়াত্মক প্রবাহ আকারে নিত্য এবং ইহা জীবের 
কল্পনার শ্থায় মূলতঃ স্মৃতি বা কোন কিছুর অন্ভুকরণে রচিত বা কল্পিত হয় না। স্মৃতিরূপে 
তিনি স্বয়ং সম্ভৃত হন ও পরে জীবাত্মার দ্বারা উহা! অনুস্থত হয়। সুতরাং ব্রন্মের এ 
শক্তিবিলাসে তুচ্ছ বা মিথা।-আকারীয় ধারণ অন্ধতার পরিচায়ক। 

১৫। স্থষ্ট বিষয়ের সন্ধায় সন্তাবান্‌ থাকাই জীবত্ব। সেই জন্য জীবের বোধক্রিয়। 
বা অনুভূতি সসীম, পরাধীন ও দ্বিতীয়ের অনুসরণকারী । এই জন্য অম্ুভূতি প্রধানতঃ 
দ্বিতীয়ের বোধ বা আত্মা হইতে অগ্ভের বোধ বা অচিদ্বোধাত্বক । 

১৬। সেই জন্য জীব, আত্মময় জগৎসম্ভৃতিতে অনাত্মময় জগৎ প্রাপ্ত হয়। ইহ! 
বিনাশ, অসন্তৃতি বা সত্যের অসম্যক অনুভূতি । এই অসম্যক্‌ বা অচিৎদর্শন তুচ্ছ ও 
জীবত্বান্ুসারক বলিয়া অন্ত বল! যায়। পরস্ত ইহ! একাস্তিক মিথ্যা নহে। 

১৭। পরমাত্মার সম্ভ,তিনিয়নত্রী শক্তির নাম বিদ্যা এবং জীবত্বের অসম্ভৃতিনিয়ন্ত্রী 
শক্তির নাম অবিষ্তা। যেমন পরমাত্বারই কল! জীব, তেমনি বিগ্তারই কলা অবিস্া। 

১৮। জীবের অচিৎসার অনুভূতি-আত্মক দর্শনটুকুই সংক্কার্যয। দেই অনুভূতির 
প্রকাশ পরমাত্মার যে জগম্মুপ্তি হইতে উদ্দীপিত হয়, সেই জগনুষ্তি মিথ্যা নহে। 

১৯। চিতের ক্রিয়ারূপ বৈশিষ্ট্যের দর্শন চেতনত্বের দর্শন নহে। এই হিসাবে 
জগদার্শন অচিৎদর্শন। কিন্তু ইহা ওপাদানিক অচিৎদর্শন নহে। ওপাদানিক অচিৎ- 
দর্শনই অবিষ্ভার লক্ষণ ; উহ! সত্যের আংশিক দর্শন বা অংশকেই পূর্ণরূপে দর্শন। ইহাই 
অবিষ্ভার প্রকাশ ; সুতরাং পরিহার্য্য । 

২০। স্মুতরাং জগৎ সত্য এবং সত্যরপে তাহা দর্শন করাই সতাদর্শন। 


সত্যসম্ততি ও জীবান্ুভূতি ৩১ 

২১। এরপ তুচ্ছ বা মিথ্যা অনুভূতির মোহে জগৎকে মিথ্যা বলিতে যাওয়া 
মিথ্যাবাদ। বদ্ধ জীবের দর্শন অসত্য বলিয়। জগৎ অসত্য নহে। 

২২। জগৎ ব্রন্মের কল্পিত; হ্ৃতরাং মিথ্া। কল্পনার বাস্তবতা নাই--এই ভাবে 
মিথ্যা বলিতে যাওয়াও ভুল। কেন না, ব্রদ্মের কল্পনার নামই সম্ভৃতি। তিনি স্বসম্বেদনময় 
হইয়া আপনাকে সত্য বলিয়াই দর্শন করেন এবং যে ভাবে আপনাকে কল্পনা করেন, সত্যই 
তাহা হন। সত্য শবের সার্থকতা এই বাস্তবিকতায়। নতুবা নির্বিবিশেষ ব্রহ্ম সম্বন্ধে 
সত্য মিথ্যা কোনও বোধপ্রকাশেরই অবকাশ নাই। এই জগংলীলা তাহার 
নিত্যলীল। । 


২৩। সত্য মিথ্যা উভয়ই বোধপ্রকাশ ; স্বৃতরাং মিথ্যাও সম্মুল--অসত নহে। 


ভন্বাম্ন-স্র্স-তনমুচ্কস্্র । 

১। আত্মার স্বয়্প্রকাশত্ব স্বীকারেই জ্ঞান-কর্মম-সমুচ্চয় স্বীকৃত হয়। 

২। কর্ম, শক্তিরই রূপান্তর এবং চেতন আত্মা স্বয়ংশক্তি। সুতরাং জ্ঞান ও কর্ম 
পরমার্থতঃ একই । 

৩। স্বয়ম্প্রকাশ আত্ম স্বসম্বেদনময় হইয়া পরমেশ্বরত্ব ব্যক্ত করিলে সত্তা ও শক্তি, 
এইরূপ উভয়লিঙ্গ তাহাতে ফুটিয়া উঠে। 

81 উৎপত্তি হইতে লয় অবধি ঈক্ষণে ব! স্বসম্বেদনরূপ ভ্ঞানক্রিয়ায় জ্ঞান ও কর্দম- 
সমুচ্চয় স্বতঃসিদ্ধ । 

৫। যেখানে কর্ম নাই, সেই অনাধ্য কর্মাবশেষ আত্মা প্রকাশশুম্য নহেন এবং 
সেথায় বিশিষ্ট স্বসপ্বেদন না থাকায় একরস ; সুতরাং সেখানে সমুচ্চয়ের প্রশ্নই থাকে না, 
অথচ স্বয়ংশক্তি বলিয়া উভয়লিঙ্গত্বের আশ্রয়, ইহাও নিঃসংশয়রূপে বল! যায় এবং ইহাই 
তাহার অনির্ব্বচনীয়ত্ব ৷ | 

৬। প্রকৃতপক্ষে কারণমাত্রই উভযুলিঙ্গ ৷ 

৭। স্থষ্টিক্রিয়া জ্ঞানপ্রবাহরূপে নিত্য, এ হিসাবেও প্রবাহরূপে জ্ঞান-কর্প- 
সমুচ্চয় নিত্য । লয় ক্রিয়ারই অঙ্গবিশেষ। 

৮। সুতরাং উভয়লিঙ্গত্ব স্বীকারেই সমুচ্চয়-সিদ্ধাস্ত অবিদংবাদী সত্যরূপে 
অঙ্গীকৃত হয়। 

৯। জ্ঞানক্রিয়ায় বন্তবিকারের সম্ভাবনা! নাই; ক্রিয়ারই বিকার ঘটে, বস্তুসত্ত। 
অক্ষু্ণ থাকে । স্থৃতরাং বিকার আশঙ্কায় সমুচ্চয়ে সংশয়তা ছূর্ববলতা মাস্তর। | 

১০। অনেকে জীবক্ষেত্রে কর্মের বহিরঙ্গকে কর্ম বলিয়৷ গ্রহণ করিয়া, সমুচ্চয়- 
সিদ্ধান্ত পরিহারে প্রয়াস পান, ইহা যুক্তিহীন। 

১১। জীবক্ষেত্রে যাহা বস্তবিকার, ব্রহ্গাক্ষেত্রে তাহা নামরূপবিকার মাত্র । স্থৃতরাং 
জীবক্ষেত্রের দৃষ্টান্তে ব্রহ্গক্ষেত্রের সমুচ্চয়-সিদ্ধান্ত হানি কর! যাঁয় না। 

১২। ক্রশ্ক্ষেত্রে ভ্রব্যসকল জ্ঞানময় এবং ব্রহ্মষজ্ঞাকারে কৃত কর্্দ ও কর্ম্মাঙ্গীভৃত 
ড্রব্যসক্ল.জ্ঞানব্বরূপে দ্রষ্টব্য | 


জ্ঞান-কর্ম্ম*সমুচ্চয় ৩৩ 


১৩। অধিকন্ত জীবের কণ্্ম বলিতে অনুভূতি-ত্রিয়াকেই বুঝিতে হয়; কেন না, 
ফলাফল অনুভূতিসাপেক্ষ-_বহিরঙ্গসাপেক্ষ নহে। কর্মের বহিরঙ্গ অন্ুভূতিপ্রকাশের 
সহায়ক, মুখ্য কর্ম নহে। 

১৪। যাগযজ্ঞাদি অনুষ্ঠান ও তাহার সাধন যন্জীয় দ্রব্যসকল অনুভূতির তারতম্য 
সম্পাদনের জন্যই ব্যবস্থিত। বিষয় সাহায্যে স্বসত্বাবোধই বন্ধন এবং যতক্ষণ বন্ধন, 
ততক্ষণ দ্রবাযজ্ঞ। স্বাধীন স্বসম্থেদনই মুক্তি বা নৈষর্ম্য ৷ 

১৫। জাগতিক বস্তকল পরমাতআ্বার বোধক্রিয়ারই নামরূপাত্মক বোধময় বিকার, 
অধ্যাত্মে শরীরাদিও নামরূপাত্মক বোধময় বিকার । 

১৬। অধ্যাত্মে অনুভূতির তারতম্য সংঘটনের জন্য সমজাতীয় বোধময় অধিভূত 
পদার্থসকলের সমাহরণ যজ্ঞে ব্যবস্থিত। | 

১৭। ন্থুতরাং দ্রব্য ও অনুষ্ঠান প্রভৃতি কর্মের বহিরঙ্গ প্রকৃতপক্ষে বোধক্রিয়ারই 
বাহ্া প্রকাশ এবং স্বরূপতঃ জ্ঞানযজ্ঞ। এক্রঙ্গার্পণং ব্রহ্ম হবি£* ইহাই ব্রহ্মষজ্ঞের 
অনুভূতি। 

১৮। সেই জন্য ব্যবহারিক হিসাবে কন্ম বলিতে কর্মের বহিরঙ্গকে গ্রহণ করিয়া 
উহা! জ্ঞানবিরোধী বলিবার চেষ্ট। সুক্ষদর্শনের অভাব জ্ঞাপন করে। 

- ১৯। কর্মের বহিরঙ্গের যথাযোগ্য অনুষ্ঠান হইলে সমুচ্চয়ের হানি 
ঘটে না । 

২০। ব্রন্ষমের জগতপ্রকাশ যেমন বহিরঙ্গময়, ব্রহ্মজ্ঞ পুরুষ তদ্রুপ ক্রতুময়। 
কন্মরূপ বহিরঙ্গের রূপান্তর আছে, বিনাশ নাই। 

২১। ব্র্ষমে জগংলয়ের ন্যায় পুরুষে ভ্রব্যময় অনুষ্ঠান লয় হইতে পারে এবং এ 
নৈষ্ন্ম্য সঙ্গত ও বাঞ্থনীয়। কিন্ত ইহাতে সমুচ্চয়সিদ্ধান্ত হানি হয় না। 

২২। বস্ততঃ দ্রব্যময় যজ্ঞ অন্তর্ধজ্জে ও অন্তর্যঙ্ঞ চিতিশক্তিতে বিলীন হওয়া--জ্ঞান 
ও কর্মের সমুচ্চয় হইতে জ্ঞান ও শক্তির সমুচ্চয়ক্ষেত্রে প্রবিষ্ট হওয়া মাত্র। 

২৩। তবে ব্রক্গজ্ঞানহীন কর্ম অবশ্যই হেয় এবং সেরূপ ক্ষেত্রে কর্ম্দের বহিরঙ্গের 
বনমাদদ্ব থাকিয়াও না থাকার মত হয়, এবং সে হিসাবে কর্ম হইতে জ্ঞানের 
বিশিষ্টতা আছে। 


৩৪ অপরাজিত ব্রহ্মবিদ্ধ। 


২৪। কার্য্যরূপ অভিব্যক্তি কারণরূপ অভিব্যক্তি বা! লিঙ্গের আশ্রিত হইলেও 
উহারা একই সত্তার উভয় লিঙ্গ বলিয়া! সমুচ্চয়সিদ্ধান্তে সংশয় প্রশ্ন অন্তঃসারশৃহ্য । 

২৫। কারণ ও কার্ধ্য ব্বহারবোধক--সত্তাবোধক নহে । জ্ঞানকণ্ম্সমুচ্চয় ব্যবহার- 
তত্ব। সত্ব! উভয়াশ্রয়। সুতরাং স্বাধীন স্বসন্বেদনাধিকার ব৷ মুক্তিলাভ ন৷ হওয়া পর্য্যন্ত 
কর্মের অবশ্ঠকর্তব্যতা আছে । 


ৃ অন্বৈত শ্রঙ্গতি-সমহস্ত ? 

"আত্ৈবেদং সর্বং*--আত্মাই ইদংপদবাচ্য সমস্ত) “নেহ নানাস্তি কিঞ্চন”__নানা 
বলিয়া এখানে কিছু নাই, “সর্ববং খলিদং ব্রদ্ম”--যাহ!। কিছু সমস্তই ব্রহ্ম, “অয়মাত্মা 
্রক্ষং--এই আত্মাই ব্রন্ষ অর্থাৎ সমস্ত, “তত্বমসি”_ তুমিও সেই আত্মাই, “এঁতদাত্থয- 

২ সর্বং--এই সমস্তই আত্মময়। “সদেব সৌম্যেদমগ্র আসীদেকমেবাদ্ধিতীয়ম*-_ 
ইদংপদবাচ্য সমস্ত একমাত্র অদ্বিতীয় সতরূপেই পূর্বেবে ছিল, “ক্রদ্ষোবেদমগ্র আসীৎ” 
_ইদংপদবাচ্য সমস্ত একমাত্র ব্রহ্মরূপেই পূর্ববে ছিল, “আত্মৈবেদমগ্র আসীং”__ 
ইদংপদবাচ্য সমস্ত আত্মরূপেই পুর্বে্ব ছিল, “তদৈক্ষত, তদস্থজত, তত সর্ধ্বমভবৎ”-_তিনি 
দর্শন করিলেন বা বোধ করিলেন অর্থাৎ স্বসম্বেদনময় হইলেন এবং সমস্ত স্থ্টি করিলেন, 
আপনিই সমস্ত হইলেন, “তদাত্মানমেবাবেদহং ব্রহ্ষাম্মীতি, ত্মাৎ তৎ সর্ববমভব্ৎ”-_ 
পূর্বে ব্রদ্মই ছিলেন, তিনি আপনি আপনাকে ব্রহ্ম বলিয়া জ্ঞান করিলেন এবং তাহ! 
হইতে সমস্ত হইলেন, “তদাত্মানং স্বয়মকুরুত”--তিনি আপনিই আপনাকে (সর্ববরূপে 
উৎপাদন) করিলেন, “যতো ব। ইমানি ভৃতানি জায়ন্তে”-_ধাহা৷ হইতে এই সমস্ত তৃত জাত 
হইয়াছে, তিনিই ব্রহ্ম; “তদব্যয়ং যদ্ভূতযোনিং পরিপশ্যন্তি ধীরা+-াহাকে ভূতযোনি 
বলিয়। মুক্ত পুরুষের দর্শন করেন, তিনিই ব্রহ্ম, “কন্মিন্, ভগবে। বিজ্ঞাতে সর্ববমিদং বিজ্ঞাতং 
ভবতীতি”-_কাহাকে জানিলে ইদংপদবাচ্য সমস্তই জান! যায়--এই প্রকারে সকল আর্তিই 
একবাক্যে অধ্ধিতীয় ব্রহ্ষবাদ প্রতিষ্ঠিত করিয়াছেন। একমাত্র অদ্বিতীয় আত্মাই আছেন, 
তিনিই জগৎকারণ ব্রগ্ধী এবং সেই জন্ত তাহাকে জানিলে সমস্ত বিজ্ঞাত হওয়া যায়, এইরূপ 
অদ্বৈত আত্মতত্ব সম্বন্ধে শ্রুতি পুনঃ পুনঃ এত উল্লেখ ও বর্ণনা করিয়াছেন যে, সে বিষয়ে 
শ্রুতি উদ্ধার করিয়৷ দেখানই অনাবশ্তক। অধৈত ব্রন্মবাদ যে বেদাস্তের একমাত্র প্রতিপাস্, 
উপনিষদ্গুলি পাঠ করিলে অতি সহজে সরলভাবে এ কথ! হ্বদয়ঙ্গম হয়। মহধি বেদব্যাসও 
“জদ্মাস্ঘস্ত যতঃ” বলিয়া! ব্রন্মেরই জগৎকারণত্ব প্রতিপাদন করিয়াছেন। মহষি কপিলের 
সাংখ্যদর্শন একখানি দ্বৈতবাদী স্মৃতি বলিয়া! বিখ্যাত এবং তাহ৷ ব্রন্মস্থত্রে খণ্ডিত হইয়াছে । 
আমরা সে সম্বন্ধে পরে বিস্তৃত আলোচনা করিব এবং দেখাইব, প্রকৃত পক্ষে মহধি কপিল 
অদ্বিতীয় পরমাত্মতত্ব নিরসনে প্রবৃত্ত হন নাই, পরস্ত তিনি ক্রিয়া বিশ্লেষণ ও ক্রিয়াতত্বই 


৩৬ অপরাজিত ব্রহ্মবিষ্তা 


নিরূপণ' করিয়াছেন এবং সেইরূপ ক্রিয়াতত্বের দিক্‌ দিয়া দেখিতে গিয়া ত্রহ্ষাবস্বতত্বের 
সহিত যে সামান্য বিরোধ উপস্থিত হইয়াছে, তাহ! ত্রহ্গস্থত্রে খণ্ডিত হইয়াছে । 

অদ্বৈততত্ব সর্ববশ্রুতি-সম্মত বলিয়া নিঃসন্দেহে গ্রহণ কর! যাইলেও সাধারণ বুদ্ধিতে 
তাহা সহজে হৃদয়ঙ্গম হয় না। কেন না, “প্রজ্ঞানং ব্রহ্ম”-_ত্রঙ্গ জ্ঞানস্বরূপ, “আনন্দাদ্ধযেব 
খল্বিমানি ভূতানি জায়স্তে”--জগৎকারণ ব্রহ্ম আনন্দম্বরূপ, শ্রুতি এইরূপে জগদাত্মা 
ব্রদ্মের চেতনম্বরূপত৷ বর্ণনা করিয়াছেন, অথচ কাধ্যতঃ জগতে আমর! প্রধানভাবে চিৎ ও 
অচিৎ ছুই একান্ত বিরুদ্ধ সত্তাই দেখিতে পাই । শ্রণতি বলিতেছেন, মূল ব্রন্মতত্ব এক এবং 
উনি চেতনন্বরূপ, অথচ আমরা প্রত্যক্ষ করিতেছি ছুই-চেতন এবং অচেতন। সুতরাং ইহা 
হইতে সহজেই তিনটি কথা মনে হইতে পারে। প্রথম-_-এমন হইতে পারে যে, সেই ব্রন্গে 
অচেতননামীয় কোনও মূল নিত্যতত্ব নিহিত আছে এবং স্ষ্টিকালে তিনি আপনার সেই 
অচিৎ অংশটিকে উপাদানরূপে ব্যবহার করিয়া অচেতনাত্মক বিশ্বরূপ রচনা করেন। 
যেমন আমাদের শরীর অচেতন ও আত্মা চেতন, সেইরূপ হয় ত তাহার শরীরস্থানীয় 
অচেতন কিছু নিত্য আছে। বিশেষতঃ ““যস্য পৃথিবী শরীরং,” “যং পৃথিবী ন বেদ”-_ 
পৃথিবী ধাহার শরীর, পৃথিবী ধাহাকে জানে. না, এইরূপ শ্র্তিও রহিয়াছে । দ্বিতীয়- এমন 
হইতে পারে, অচেতনরূপে যাহা কিছু দেখিতেছি, এটার প্রকৃত সত্তা নাই--মরীচিকা অথবা 
্বপ্নদর্শনবৎ ইহা! একটা ভ্রমদর্শন। বিশেষতঃ “অন্বতেন হি প্রত্যুঢ়াঃ* বলিয়া শ্রতিতেও 
একটী কথার আভাস পাওয়া যায়। তৃতীয়__অথবা! এমনও হইতে পারে, সেই চেতনস্বরূপ 
পরমাত্মাই শ্বীয় অনির্ধ্চনীয় মহিমাপ্রভাবে শক্তিময় বিশ্বরূপ স্বয়ং "পরিগ্রহণ করিয়াছেন। 
এইটাই আমাদিগের সিদ্ধান্ত এবং শ্রুতিতে পুনঃ পুনঃ এই ভাবের কথাই বল! হইয়াছে। এই 
তিনটার মধ্যে আচার্য; রামানুজ প্রথমটি অর্থাৎ ত্রন্মে চিদচিতরূপ স্গগত ভেদ আছে, এই 
মতটির সমর্থন করিতে প্রয়াস পাইয়াছেন। দ্বিতীয়টা আচার্য্য শঙ্কর যুক্তিদ্বারা প্রতিষ্টিত 
করিতে চেষ্টা করিয়াছেন। যদিও স্বগত ভেদ বা ত্রাস্তিবাদ কল্পন। ছারা শুদ্ধ অতৈত দিদ্ধাস্ত 
রক্ষা করা যায় না, কেন না, কোন ভেদ বা মিথ্যা সত্যবৎ অনাত্মবিলাস শ্বীকারেই আত্ম- 
তত্ব বা শুদ্ধ অদৈতবিজ্ঞান খণ্ডিত কর! হয়, তত্রাচ শ্রুতিসমন্বয় দ্বার পরমাত্মায় স্বগত 
ভেদ স্বীকার্ধ্য কি না, প্রথমে এইটি দেখা যাউক। পরে আত্মার উভয়লিঙ্গত্বই শ্রতিসিদ্ধাস্ত, 
এইটী দেখাইলেই দ্বিতীয় আশঙ্কাটা অর্থাৎ ভ্রাস্তিবাদটী আপনি নিরস্ত হইবে । 


অহৈত শ্রুতি-সমন্বয় | ৩৭ 


শ্রুতিসমন্থয় করিতে হইলে এবং শ্রুতির প্রকৃত মন্দ কি, জানিতে হইলে মার 
শ্রুতির বাক্যগুলির উপর নির্ভর করিলে ভেদবুদ্ধি মানবের সংশয় নাও দূর হইতে পারে ॥ 
কেন না, একই শ্রুতির ভিন্ন ভিন্ন অর্থ করিয়া, ভিন্ন ভিন্ন ভাবে বুঝিতে ও বুঝাইতে চেষ্টা 
অনেকেই করিয়া থাকেন, সুতরাং শ্রতিবাক্যের সঙ্গে সঙ্গে খধিপ্রদত্ত দৃষ্টাস্তগুলি বুঝিবার 
চেষ্টা করিলে শ্রুতির প্রকৃত তাৎপর্য্য কি, কি ভাবে সে বাক্যের অর্থ করিলে সঙ্গত হয়, 
ইহা স্পষ্ট হুদয়ঙ্গম হইতে পারে। সুতরাং বেদাস্ত অদ্বৈত-শ্রুতিব্দ হইলেও এবং 
স্বগিত ভেদের কোন উল্লেখ না থাকিলেও পরমাত্মতত্বে সে আশঙ্কা কর! যাইতে পারে 
কি ন। দৃষ্টান্তগুলির আলোচনা করিলেই উহা স্পষ্ট বুঝা যাইবে । 

শ্রুতি বলেন যে, “যেনীশ্রুতং শ্রুতং ভবত্যমতং মতমবিজ্ঞাতং বিজ্ঞাতং*-__ 
যাহাকে জানিলে অশ্রুতও শোনা হয়, অমতও মত হয়, অবিজ্ঞাতও বিজ্ঞাত হয় অর্থাৎ 
যাহ! জানিলে সমস্তই জানা যায়, তিনিই আত্বা। আত্মা হইতে সমস্ত স্থষ্ট হইয়াছে, 
আত্মাই সমস্ত হইয়াছেন, সুতরাং আত্মাকে জানিলে সমস্ত জান। যাইবে, ইহা আর বিচিত্র 
কি? একবিজ্ঞানে সর্ব্ব বিজ্ঞাত হওয়া যায়, এই কথাটি ভাল করিয়া বুবিলে ব্রক্মে আর 
স্বগত ভেদ কল্পনা কর! যায় না। কেন না,'ক্রন্দে য্ধি স্থগত ভেদ থাকিত অর্থাৎ ব্রহ্ম 
পরমার্থতঃ একটি তত্ববিশেষ না হুইয়া যদি ছুইটী তিনটা তত্বের যৌগিক কোনও কিছু 
হইতেন, তাহাতে যদ্দি ভিন্ন ভিন্ন মৌলিক তত্ব থাকিত, তাহ! হইলে একবিজ্ঞানে সর্ব- 
বিজ্ঞান হয়, এ কথ! বল! যাইত না, ভিন্ন ভিন্ন তত্জ্ঞান লাভ করিলে তবে ব্রহ্মকে বুঝ! 
যাইত। তত্ব মানেই মৌলিক কোন একটি কিছু, যাহাতে তাহ। ভিন্ন অন্য কিছু নাই; সুতরাং 
ব্রন্ষে স্বগত ভেদ কল্পনা কর। আর ব্রহ্গতত্ব নিরাস করা, একই কথা। কিন্তু থাক, আমর 
দৃষ্টান্ত দ্বারা বুঝিতে চেষ্টা! করি। এককে জানিলে সমস্তকে কেমন করিয়া! জান] যায়, শ্রুতি 
তাহার দৃষ্টাস্ত দ্িতেছেন)--“যথা সৌম্যেকেন মৃৎপিণ্ডেন সর্ধবং মৃগ্ময়ং বিজ্ঞীতং স্তাৎ** যথ! 
সৌম্যেকেন লোহমণিন! সর্ববং লোহময়ং বিজ্ঞাতং স্যাৎ..*যথা সৌম্যেকেন নখনিকৃত্তনেন 
সর্ববং কাঞ্চয়সং বিজ্ঞাতং স্যাং”-_-এই তিনটা দৃষ্টাস্ত পর পর দিয়া খষি বলিতেছেন, যেমন 
একমাত্র স্বৎপিগুজ্ঞানে সমস্ত স্বগ্ময় পদার্থকেই জান যায় যে, এগুলি প্রকৃত পক্ষে মৃত্তিকাই 
ও মৃত্তিকাদ্ধারাই রচিত, মৃস্তিকারই বিকারনামীয় ভিন্ন ভিন্ন নামরূপ প্রকাশ, এ বিশ্বও 
তন্ত্রপ প্রকৃত পক্ষে আতআ্মাই ও আত্মারই কৃত ভিন্ন ভিন্ন নামধেয় মুত্তি। তাঁর পর বলিলেন, 


৩৮ অপরাজিতা রঙ্ষবিদ্তা 


যেমন একটা লোহমণি (চুম্বক) জানিলে সমস্ত লোহ্‌ময়ই জ্ঞাত হওয়া যায় অর্থাং 
লৌহময় সুচিকাদি সমস্তই প্রকৃতপক্ষে যেমন চুম্বকের দ্বারা বুঝা! যাইতে পারে, লৌহ 
ভিন্ন অন্য কিছু হইলে চুষ্ধক স্পর্শে আকৃষ্ট হয় না; কেন না, চুম্বক লৌহ ভিন্ন অন্য 
কিছু আকর্ষণ করে না-_মৃতরাং চুম্বকম্পর্শে সুচিকাদি যে প্রকৃত পক্ষে লৌহই, ইহ 
নির্ধারিত হয়, নামগুলি ভিন্ন ভিন্ন বিকারবাচকমাত্র--তেমনই সে প্রলয়ঙ্কর ঈশ্বরকে জ্ঞাত 
হইলে আত্মময় এ বিশ্বকে জানা যায়। তার পর খধি বলিলেন, _একটী নখনিকম্তন 
( নরুন ) জানিলে যেমন সমস্ত লৌহকেই বা লৌহময় পদার্থকেই জান। ষায়, সমস্ত লৌহময় 
পদাথই যে প্রকৃত পক্ষে লৌহ ও নখনিকৃন্তনের আত্মন্বরূপ লৌহেরই ভিন্ন ভিন্ন বিকার- 
বোধক নাম, তেমনই আত্মার বিকার, দৃশ্তভূত কোন কিছুর অস্তরস্থ আত্মাকে জানিলেই 
বিশ্বাক্সমাকে ও আত্মময় বিশ্বকে জান। যায়। 
এইখানে এই দৃষ্টান্তগুলির সম্বন্ধে একটু বিশদ করিয়া বলা আবশ্যক মনে করি। 
সাধারণতঃ আচার্ধ্য শঙ্কর এবং তদনুসরণে সকলেই এই দৃষ্টাস্তগুলিকে সমজাতীয় দৃষ্াস্ত 
ধরিয়া অর্থ করিয়াছেন অর্থাৎ সাধারণতঃ তাহাদিগের অর্থ এইরূপ, মৃৎপিগুজ্ঞানে সমস্ত 
মৃগ্ময়ের জ্ঞান হয়, লোহমণি ( অর্থ করিয়াছেন নুবর্ণ) বা সুবর্ণ পিগুজ্ঞানে সমস্ত স্থবর্ণবিকার 
জ্ঞাত হওয়া যায় এবং লৌহময় নরুন উপলক্ষিত লৌহপিগুজ্ঞানে সমস্ত লৌহের বিকার জ্ঞান 
হয়, তেমনই আত্মাকে জানিলে সমস্তকে জানা যায়। এ অর্থে আমাদের অন্ত কোনও 
আপত্তি নাই, বরং উপযুর্ণপরি একই প্রকার তিনটা দৃষ্টাস্তের এক পর্য্যায়ভূক্ত অর্থ হইলে 
প্রকৃত পক্ষে অদ্বৈত আত্মতত্বই যে জগতের একমাত্র তত্ব এবং জগৎ যে আত্মারই নামরূপ- 
ক্রিয়াবিকার, খধির এ বক্তব্য অধিকতর সুস্পষ্ট হইয়া উঠে, সুতরাং উহাতে অন্য আপত্তি 
আমাদের নাই। কিন্তু এইরূপ সমপর্য্যায়ভূক্ত অর্থ লইলে খধির প্রকৃত বক্তব্যের -সৃক্ষ্ 
শটুকু অপ্রকাশিত থাকিয়া যায়। সেই জন্য বিশদভাবে ইহার প্রকৃত অর্থ বলিতেছি, 
যাহাতে এ সমস্তই যে আত্মা, এই জ্ঞানটি আরও পরিষ্কাররূপে ফুটিয়া৷ উঠিবে। . 
দেখ, প্রথম দৃষ্টান্তে খষি মৃৎপিগুজ্ঞানে সমস্ত মৃণ্ময় পদার্থজ্ঞানের দৃষ্টাত্ত দিয়াছেন। 
ধধি দেখাইয়াছেন, ম্ৃত্তিকাজ্ঞানে কুস্তাঁদি মৃদ্বিকারকে যেমন মৃত্তিক। ও মৃত্তিকারই বিকার 
বলিয়া জানা যায়, তেমনই ব্রহ্গাজ্ঞান হইলে বুঝা যায়, এ বিশ্ব প্রকৃত পক্ষে আত্মারই নাম- 
রূপাত্মক বিকার, তাহারই ভিন্ন ভিন্ন মুর্তি। তারপর ততীয় দষ্টান্তটি দেখ; তাহাতে একটা 


অধ্ৈত শ্রতি-সমন্য় ৩৯ 


নরুনের সম্বন্ধে জ্ঞান হইলেই সমস্ত লৌহকেই ও লৌহময় পদার্থকেই লৌহ ও লৌহেরই 
নাম-রূপাত্বক বিকার বলিয়া যেমন জানা যায়, তেমনই প্রত্যগাত্ম্ঞানে মূর্ত প্রেত্যগাৎ 
ও পরমাত্মার জ্ঞান হইবে, ইহা বলাই ধষির অভিপ্রেত। এখানে পিরডজানে 
জ্ঞানের কথা বলেন নাই। একটা বিকারের আত্মজ্ঞান লাভ হইলে পিগুস্বরপ বৃষ 
তজ্জাত সমস্ত বিকারের জ্ঞানের কথাই বলা হইয়াছে। : নিখনিকৃত্তনেন সর্ব কাড়র্ 
বিজ্ঞাতম্” এইরূপ স্পষ্ট উল্লেখ থাকায় সহজেই বুঝা যাইতেছে, নরুনের সম্যক জ্ঞানে 
সমস্ত কার্চায়স অর্থাৎ লোহ। ও তাহার সমন্ত বিকারই জানা যায়, ইহা! বলাই খধির 
অভিপ্রায়। নতুবা! সমপর্ধ্যায়ভুক্ত শৃষ্টাস্ত দিবার খধির ইচ্ছা থাকিলে তিনি “কৃষ্ণায়স- 
পিগ্ডেন সর্ধ্বং কাঞ্চায়সং বিজ্ঞাতম্* এই ভাবে গা তবেই দেখ, প্রথম তে 
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__ এইবার মধ্যের দৃষ্টান্তটি দেখ,_«একেন' লোহমণিন! সর্ববংলোহময়ং বিজ্ঞাতম্” ইহাই 
খষির বাক্য। লোহমণি অর্থে স্বর্ণ হইলেও সমপর্ধ্যায়তূক্ত দৃষ্টান্ত দেওয়া যদি খষির 
উদ্দেশ্ট হইত, তবে “একেন লোহমণিনা সর্ব্বং লোহমণিময়ং” এইরূপ বলাই সমীচীন হইত ; 
কেন না, লোহ অর্থে ধাতু গ্রহণ কর! যাইতে পাঁরিলেও এবং ধাতুশ্রেষ্ঠ সুবর্ণকে লোহমণি 
বলিয়া গ্রহণ করিলেও লোহময় শবের অর্থ সুবর্ণময় করা যায় না। লোহমণি অর্থাৎ স্বৃবর্ণের 
জ্ঞানে ধাতুময় সমস্তেরই জ্ঞান হইবে, এরূপ অর্থও সঙ্গত হয় না । বিশেষতঃ শেষের 
ৃষ্টান্তে যখন খধির অন্যরূপ উদ্দেশ্ট দেখা যাইতেছে, তখন সাধারণভাবে সমজাতীয় অর্থ 
কোনরূপে সঙ্গত হইলেও, কোন বিশিই অর্থ পাওয়। গেলে, তাহা গ্রহণ করাই সমধিক 
সঙ্গত; সুতরাং লোহমণি শব্ের অন্য অর্থটি লইয়া দেখ কর্তব্য। লোহমণি অর্থে 
অযস্ান্ত বা চুম্বক। একটা চুম্বক জ্ঞানে সমস্ত লৌহকে বিজ্ঞাত হওয়া যায়, ইহাই এখানে 
প্রকৃত অর্থ। খষি বলিতেছেন, লৌহের চুম্বকত্বরূপ যে বিশিষ্ট শক্তি আছে, সেই শক্তিময় 
অয়স্কান্তের জ্ঞানেই সমস্ত লৌহকে বিজ্ঞাত হওয়া ষায়। যেমন একটা চুম্বক ততসন্িহিত 
অন্য কিছু আকর্ষণ করে না, লৌহকেই আকৃষ্ট করে এবং তাহা দ্বারা সেই ভিন্ন ভিন্ন 
আকুষ্ট লৌহময় পদার্থঝলিকেই লৌহ বলিয়াই স্থির সিদ্ধান্ত করা যায়, আর সংশয় থাকে 
না, তেমনই পরমাত্মার শক্তিজ্ঞানে অর্থাৎ তাহার পরমেশ্থরত্জ্ঞানে তাহার বিশিষ্ট বিশিষ্ট 


৪০ অপরাজিত! ব্রহ্মবিদ্ধ! 


মৃত্তি বা চেতন অচেতনাত্মক বিশ্ব যাহা! কিছু, সমন্তই জান! যায়। চুম্বকাকর্ষণে লৌহের 
মত জীব ও জগৎ সুপ্তিতে বা! প্রলয়ে পরমাত্মা দ্বারাই আকৃষ্ট হইয়৷ পরমা আ্মাতেই লীন হয়, 
সুতরাং চেতন অচেতনমূলক বিশ্ব এক অদৈততত্বমূলক, ইহ শক্তিজ্ঞানে বস্তজ্ঞানের দৃষ্টাস্ত। 
জীব ও ঈশ্বর যেমন ব্বতন্তর, চুম্বক ও সাধারণ লৌহ তেমনই স্বতন্ত্র পদার্থ ; স্থুতরাং এখানে 
যাহাকে চুম্বক আকর্ষণ করে, সে-ই লৌহ, এই হিসাবে চুম্বকের সাহায্যে লৌহ ও লৌহ- 
বিকার-জ্ঞানের কথা বল! হইতেছে । আবার প্রকৃত পক্ষে চুস্বকও লৌহবিশেষ এবং সকল 
লৌহেই চুম্বকত্ব গুহাভাবে থাকে বলিয়াই চুম্বক স্পর্শে সমস্ত লৌহে সে গুণ প্রকাশ হয়। 
তবে চুম্বকে যেমন চূম্বকত্বরূপ অসামান্য জ্ঞান নিত্যপ্রকাশ, পরমেশ্বরে সেইরূপ অশেষ- 
কল্যাণময় মহিমার নিত্য প্রকাশ। আর সাধারণ লৌহে যেমন সে চুম্বকত্ব গুহা এবং 
চুম্বক স্পর্শে যেমন উহা প্রকট হয়, স্থষ্ট বস্তুতে ও তদমুপ্রবিষ্ট জীবাত্মায় সেইরূপ সে 
গুণ গুহা এবং পরমেশ্বরের স্পর্শে অর্থাৎ পরমেশ্বরজ্ঞান লাভ হইলেই তাদাত্ম্য হেতু সমগ্র 
বিশ্ব বিজ্ঞাত হওয়া যায়। 

তবেই দেখ, প্রথম সবংপিণ্ডের দৃষ্টান্তে পরমাত্মজ্ঞানে সর্ববজ্ঞান লাভের কথা বল। 
হইয়াছে এবং তাহা দ্বারা সর্বভেদাতীত অছ্ৈতসিদ্ধি বুঝান হইয়াছে। দ্বিতীয় দৃষ্টাস্তে 
আত্ম-মহিমা বা পরমেশ্বরজ্ঞানে বিশ্ববিজ্ঞান লাভের কথা বলিয়া অদৈতসিদ্ধি প্রতিষ্ঠ। 
কর! হইয়াছে । এবং সেই শক্তি-বিকাশকাঁলে তাহাতে স্বগত ভেদরূপ বিশিষ্টতা তিনি 
প্রকাশ করেন, চুম্বক ও লৌহের দৃষ্টান্তে গৌণভাবে এ কথা বল! হইয়াছে এবং তৃতীয় 
দৃষ্টান্তে বিকার বা জীবাতুজ্ঞানে ব্রহ্মজ্ঞান ও সর্ধবিকার-জ্ঞান'লাভের কথা বল! হইয়াছে 
ও সঙ্গে সঙ্গে গৌঁণভাবে তাহার বিকার হিসাবে তিনি চিৎ অচিৎ সমস্তই ও তিনি বনু, এই- 
রূপ সজাতীয় বিজাতীয় ভেদ বা দৈতবাদ কোথায় সার্থক, তাহা দেখান হইয়াছে । চেতন- 
অচেতন-সমধিত বিশ্ব সাধারণতঃ বহু জীবাত্মময় ও চিৎ অচিৎ হিসাবে দ্বিদল, পরমেশ্বর 
হিসাবে ব্বগত ভেদযুক্ত এক এবং পরমাত্মা হিসাবে বা আত্মতত্ব হিসাবে সর্ব্বভেদশূন্ 
একাস্ত একরস, এইরূপ বলাই খধির অভিপ্রেত ; ইহাই তিনটা দৃষ্টান্তের দ্বারা বোধগম্য 
হইল। একবিজ্ঞানে সর্বববিজ্ঞান, সুতরাং মূলতত্ব এক ও স্বগত ভেদশূম্য একরস, এই 
কথাটি এই দৃষ্টান্তত্রয়ের দ্বারা স্ুন্দর়রূপে পরিস্ফুট হইয়াছে এবং সন্দেহ করিবার 
কিছু নাই। কিন্ত মখ্যভাবে এখানে কিছু নাই বলিয়! ধরিয়া লওয়া যাউক, যেন 
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স্বগত ভেদের সম্বন্ধে কিছু বলাই হয় নাই, সাধারণভাবে অদ্বৈত জ্ঞানের কথাই বল 
হইয়াছে। 

খবি এই দৃষ্টাস্ত তিনটা বলিয়া, তারপর পরমাত্মা কেমন করিয়! স্বীয় ঈক্ষণ বা স্বসম্বেদন 
প্রকাশ করিয়া, তেজ, জল ও অন্ন আকারে ত্রিবৃৎ হন ও স্বগত ভেদযুক্ত বিশ্ব ও বিশ্বেশ্বর 
হন, প্তদৈক্ষত বনু স্তাং প্রজায়েয়েতি তত্তেজোইন্জত” প্রভৃতি শ্রুতিতে তাহাই বল! 
হইয়াছে । তেজ, জল ও অন্ন, ইহার। যে প্রকৃত পক্ষে সূক্মভাবে বাক্‌ঃ প্রাণ ও মন, এ কথা 
খষি তাহার পর অতি ম্ুন্দর ও সরলভাবে বুঝাইয়াছেন। “অন্নময়ং হি সোম্য মনঃ, 
আপোময়ঃ প্রাণ তেজোময়ী বাক্‌”-মন অন্নময়, জল প্রাণময়, বাক তেজোময়ী, ইহাই 
খষির চরম সিদ্ধান্ত। ঈক্ষণের সাহায্যে তিনি যে তেজোময়, জলময় ও অন্নময় রূপ 
গ্রহণ করেন, উহ্াই যে পরমাত্মার বাক্‌, প্রাণ ও মনোময় হওয়ার কথা, ইহা স্পষ্ট বুঝা 
যাইতেছে । বৃহদারণ্যকেও ঠিক এই একই কথাই আছে,__“ত্রীণ্যাত্মনেইকুরুতেতি মনো 
বাচং প্রাণষ্‌।” ঈক্ষণ বা বোধশক্তির ত্রিবৃৎ হওয়াই এখানে খাষি বলিয়াছেন এবং সেই 
ত্রিব₹ৎ অবলম্বনেই যে ত্রিগুণাত্বক বিশ্বলীলা রচনা! করেন, বোধশক্তিই যে অচিং 
জগদাকার গ্রহণ করে, ইহাই খষির চরম সিদ্ধান্ত । এ বিশ্ব ব্রহ্মাণ্ডে যাহ! কিছু, সমস্তই 
অধ্যাত্মে এই বাক্‌, প্রাথ ও মন এবং অধিদেবে লোহিত, শুরু ও কৃষ্ণধর্্মা তেজ, জল ও 
অল্নরূপ ত্রিগুণের সমাস মাত্র। অন্নই যে মন, এই কথাটি পুত্রকে বুঝাইবার জন্য তাহাকে 
পঞ্চদশ দিন উপবাপী থাকিতে বলিয়া এবং উপবাসের ফলে মনের যে ছ্র্্বলতা 
ঘটিয়াছে, উহা! দেখাইয়া, খাষি পুত্রের নিকট স্বীয় বাক্যের সত্যতা প্রতিপন্ন করিয়াছেন। 
অন্নের সুক্মাংশ মন, জলের সুক্াংশ প্রাণ ও তেজের স্ুক্মাংশ বাক এবং এইরূপে এই 
চিদচিদাত্বক বিশ্ব সমস্তই সন্সূল, সদায়তন ও সগ্রতিষ্ঠ, এবং মন প্রাণে, প্রাণ তেজে ও 
তেজ পরমদেবতায় বিলয় হয়, এইরূপ বলিয়া, প্রকৃত পক্ষে সংস্বরূপ আত্মাই যে মনোময় বা 
অন্নময় জগন্মংূর্তি পরিগ্রহণ করেন ও অচিৎ জগৎ যে চিম্ম'লক, এ কথ স্থন্বররূপে প্রতিপন্ন 
করিয়াছেন । সেই মুল সতে কোনও অচিৎ কিছু আছে বা থাকিতে পারে, এরূপ কথা 
কোথাও বল! নাই এবং এরূপ মনে করিবারও কোন অবকাশ নাই। কেন না, “তদৈক্ষত” 
অর্থাৎ সেই সৎ ঈক্ষণ করিলেন, এই কথা বলায় তিনি যে চিন্ময়, এ কথ স্পষ্ট বলা হইয়াছে 
এবং “এতদাত্ত্যামিদং সর্ববম্‌...স আত্মা”__ভিনিই সমস্ত হইয়াছেন এবং [তিনিই আত্মা, এইরূপ 
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বলিয়া, এ অচিৎ জগৎ যে চিন্ম.লক-_অচিম্মলক নহে, ইহা স্পষ্টীকৃত করা হইয়াছে। “সদেব 
সৌম্যেদমগ্র আসীং৮”-__-এইখানে সর্ধবমূলম্বরূপ সৎ বলিয়া ধাহাকে অভিহিত কর! হইয়াছে, 
তিনিই যে আত্মা, এ কথা, “স য এষোহণিমৈতদাত্স্যমিদং সর্ববং”.*“স আত্মা” এইরূপ 
বলায় স্পষ্টই বোঝা যায়। সুতরাং “তদৈক্ষত” বলিলে আত্মাই ঈক্ষণ করিলেন, এইরূপ 
বুঝাইল। বিশেষতঃ অন্যত্র “আত্মৈবেদমগ্র আসীৎ* এইরূপ শ্রুতি থাকায় সৎ বলিতে 
আত্মাকেই বুঝাইতেছে, ইহাতে সংশয় নাই । এবং ঈক্ষণ করিয়া তিনি তেজ, জল ও অন্ন 
হইলেন, আর সেই তেজ, জল ও অন্নই বাঁক্‌, প্রাণ, মন, এইরূপ স্পষ্ট উল্লেখ থাকায় বোঝা 
যাইতেছে, এই মূল তেজ, জল ও অন্ন তিনটি দেবতাবিশেষ এবং তার পর “হস্তাহমিমা- 
স্তিশ্রো দেবতাঃ- আমিই এই তিন দেবতা, এইরূপ স্পষ্ট উল্লেখও শ্রুতিতে রহিয়াছে । 
স্থতরাং তিনি প্রথম তেজ, জল ও অন্ননামীয় তিন দেবতা হইয়াছিলেন এবং সেই তিন 
দেবতার মিশ্রণে ভৌতিক তেজ, জল ও অন্ন ও তাহাদিগের সমাস জগৎ হইয়াছিল অথব! 
এঁ প্রকার নামরূপ প্রকাশ করিয়াছিলেন, শ্রুতি ইহাও স্পষ্ট করিয়া বলিয়াছেন। সুতরাং 
তেজ, জল ও অন্ননামীয় দেবতাত্রয় অধিভূতে বিশ্বমুত্তি ও অধ্যাত্মে বাক্‌, প্রাণ ও মন 
হইয়া রহিয়াছেন, এ কথা নিঃসন্দেহ। “তি তেজ এক্ষত...তা আপ এক্ষম্ত”__ এইরূপ 
বলায় তেজোহুভিমানী দেবতা এবং জলাভিমানী দেবতা, ধাহারা পরে স্থূল তেজ, জল 
ও অনমুগ্তি গ্রহণ করিয়াছিলেন, তাহাদিগকেই লক্ষ্য করা হইয়াছে--ভৌতিক তেজ, জল 
ও অন্নকে লক্ষ্য কর! হয় নাই, ইহা সুস্পষ্ট। এই বাক্‌, প্রাণ, মনই যে নাম, রূপ, 
ক্রিয়া, এ কথা দত্রয়ং বা ইদং নামরূপং কর্ন” বলিয়া ছান্দোগ্যে স্পষ্ট উল্লেখ করা 
হইয়াছে। আবার বিলয়ের সময় বাক্‌ মনে, মন প্রাণে, প্রাণ তেজে, তেজ পরম 
দেবতায় বিলীন হয়, এইরূপ বিলোম বর্ণনা থাকায় এক পরমাত্মতত্ব হইতেই 
যে চিদচিৎময় জগৎ রচনা! হইয়াছে এবং সেই একেতেই যে সমস্ত বিলীন হয়; 
সেই আত্মশ্বরূপ প্ররমতত্ব আপনি প্রথমে দেবতা আকারে ব! চিতিশক্তি আকারে প্রুকৃচিত 
হইয়া, আধিভৌতিক স্থুল জগৎ ও. আধ্যাত্মিক অনুভূতিময় অর্থাৎ বাক্‌, প্রাণ, মনোময় মূর্তি 
প্রকটিত করেন, আবার প্রলয়” আপনাতে সমীকৃত করিয়া লয়েন,- ইহা স্পষ্ট শ্রুতির 
নির্দেশ। বিশেষতঃ মন ও অঙ্গ একই, জল ও প্রাণ একই, দৃষ্টান্ত দ্বারা পুত্রকে এইরূপ 
উপদেশ দেওয়ায় খধির উদ্দেশ্য অতি সহজে বোঝা যায় যে, *“চিততত্ব* কেমন 
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করিয়া অচিৎমুত্তি পরিগ্রহণ করেন ও আবার বিলোমক্রমে আপনাতে বিলীন করিয়া লইয়া 
আত্মন্বরূপে অবস্থান করেন, ইহা! দেখানই তাহার অভিপ্রেত, ইহাতে আর সংশয় নাই। 
তার পর তবুও যদি কেহ সেই পরমতব্বে ম্বগত ভেদের বিন্দুমাত্রও আশঙ্কা করে, সেই জন্য 
খষি পুনরায় দৃষ্টান্ত দিয়! বুঝাইয়াছেন,_“যথা লোম্য মধু মধুকৃতো নিস্তিষ্ঠন্তি নানাত্যয়ানাং 
বৃক্ষাণাং রসান্‌ সমবহারমেকতাং রসং গময়ন্তি”__যেমন নান! বৃক্ষের রস সংগ্রহ করিয়! 
মধুমক্ষিকা একত্রে রাখে ও তাহা একই মধুরূপেই পাওয়া যায়, সেখানে যেমন অমুক 
অমুক বৃক্ষের রস বলিয়া কোন স্বাতন্ত্যই পাওয়া যায় না, তেমনই জীব ও জগৎ তাহাতে 
প্রবেশ করিয়া, ব্ব স্ব স্বাতন্ত্য হারাইয়! ফেলে--কাহারও বিন্দুমাত্র স্বাতন্ত্য সেখানে থাকে 
না। তার পর দৃষ্টাস্ত দ্রিতেছেন-_যেমন একটা সু্ম বটবীজ হইতে মহাবৃক্ষ প্রকাশ পায়, 
তেমনই সেই আত্মা হইতে এই চিদচিদাত্মক বিশ্ব প্রকাশ পায়। সুতরাং আর ম্বগত ভেদের 
কল্পনা করা ধৃষ্টতা মাত্র । আরও স্পষ্ট করিবার জন্য এবং এইরূপ মহাঁন্‌ বিশ্বাকার গ্রহণ 
করিয়া, সে. প্রকাশের মাঝে কারণম্বরূপে তিনি অপরিণামিরূপে ষে নিত্য বিরাজ করেন, 
অচিৎ জগৎরূপ পরিগ্রহণ করিয়! তাহার চেতনত্ব যে তাহাতে অক্ষু্ন ও ওতপ্রোত ভাবে 
থাকে, এইটি বুঝাইবার জন্ত দৃষ্টাত্ত দিতেছেন,-- যেমন লবণোদকের সর্বত্রই ওতপ্রোতভাবে 
লবণই থাকে, তেমনই এই অচিংপ্রকাশের সর্ধব্রই সেই আত্মা ওতপ্রোতভাবে বিরাজ 
করেন। অর্থাৎ জগত্রূপ 'অচিতের কারণস্বরূপ দেই আত্মার পরিণাম ঘটে না__শুধু 
নাম, রূপ ও ক্রিয়া. ইহাই প্রকাশ পায়। 

এইরূপ দৃষ্টাস্তপকল হইতে আমরা পাইলাম যে, সেই সংস্বরূপ জগন্ুল আত্মায় কোন 
ভিন্ন তত্ব নাই । তিনিই চিৎক্রিয়! অর্থাৎ বাক্‌, প্রাণ, মনোময় অনুভূতিক্রিয়া, অচিৎক্রিয়। 
অর্থাৎ নামরূপক্রিয়াময় অচিৎ জগংরূপে আপনাকে প্রকটিত করেন, তিনি কোনও ভিন্ন ভিন্ন 
তত্বের সমাস নহেন। যদিও তত্ব শবের দ্বারা কোনও যৌগিক পদার্থ কিছু ভাব। অজ্ঞানতা 
মাত্র, তত্রাচ অজ্ঞ বুদ্ধির সন্দেহ নিরাকরণের জন্য খষি পুনঃ পুন; দৃষ্টান্ত দিয়া বিশ্বের 
তত্বৈকত৷ নির্ধারণ করিয়াছেন ; সুতরাং স্গত ভেদদের অণুমাত্র অনুমান একাস্ত অযুক্তি- 
সিদ্ধ। র 
পুর্ধোক্ত দৃষ্টাত্তগুলি দ্বারা সুন্দরভাবে বুঝ! ষাইতেছে, পরমাত্মতত্বে স্বগত ভেদ 
আশঙ্কা অমূলক । এইবার শ্রুতির সাক্ষাৎ উক্তি দ্বার! দেখাইব যে, বিশ্বকারণ পরমাত্মাতে 
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বিন্দুমাত্র স্বগত ভেদের মূলতঃ ছায়! পর্ধ্স্ত নাই। যে সংশ্বরূপ মূলতব ঈক্ষণ দ্বার! তেজ, জল, 
অন্পনামীয় দেবতা ও পরে চিদচিত্ময় বিশ্বমুদ্তি পরিগ্রহণ করেন, এ বিশ্ব যে তদাত্মময় এবং 
তিনিই যে আত্মা, এ কথা পুর্বে নিঃশস্করূপে বল! হইয়াছে; এখন সেই আত্মস্বরূপ পরমতত্ব 
কিরূপ, বৃহদারণ্যক হইতে তাহা দেখাইতেছি,--“স যথা সৈন্ধবঘনোহনস্তরোহবাহাঃ 
কৃতস্সো রসঘন এবৈবং বা অরে অয়মাত্মাইনস্তরোহবাহাঃ কৃৎন্সঃ প্রজ্ঞানঘন এবৈতেভ্যো 
ভূতেভ্যঃ সমুখায় তান্যেবান্ুবিনশ্রতি ন প্রেত) সংজ্ঞাহস্তীতি” । এই শ্রুতিটা বলিবার 
পূর্বে খষি বলিতেছেন, ব্রাহ্মণ তাহাকে পরাভূত করে, যে আত্মা হইতে অন্াত্র 
্রাহ্মণকে দেখে, ক্ষত্রিয় তাহাকে পরাভূত করে, যে আত্ম। হইতে অন্থাত্র ক্ষত্রিয়কে দেখে, 
ভূতসকল তাহাকে পরাভূত করে, যে আত্মা হইতে অন্থাত্র ভূতসকলকে দেখে, দেবতাসকল 
তাহাকে পরাতৃত করে, যে আত্মা হইতে অন্যত্র দেবতাসকলকে দেখে, সমস্তই তাহাকে 
পরাভূত করে, যে সমস্তকে আত্মা হইতে অন্যত্র অর্থাৎ অন্য বলিয়া দর্শন করে। লোক- 
সকল, দেবতা -সকল, ভূতসকল-_এ সমস্তই যিনি আত্মা, তিনিই। তারপর বলিতেছেন, যেমন 
সমুদ্র সমস্ত জলের একায়ন, ইন্দ্রিয়সকল যেমন বিষয়সকলের একায়ন, মন যেমন সঙ্কল্পের 
একায়ন, হাদয় যেমন বিদ্ভাসকলের একায়ন, সেইরূপ সেই আত্ম! চিদচিৎ যাহা কিছু 
সমস্তের একায়ন ; বাক্য যেমন বেদের একায়ন, সেইরূপ তিনি সমস্তের একায়ন। এইরূপে 
অদ্বৈততত্ব স্থপ্রতিষ্ঠিত করিয়া তারপর সেই আত্মার স্বরূপলক্ষণ বর্ণনা করিতেছেন । যেমন 
সৈন্ধবপিণ্ড একান্ত নিশ্চয়রূপে একরপ, অস্তবহ্য-ভেদশূন্য, এই আত্মাও ঠিক তেমনই 
অন্তর্বাহ্য ভেদরহিত, প্রজ্ঞানঘন। এই কথার পরও যাহারা স্বগহ ভেদের আশঙ্কা 
করিবে, তাহাদের শাস্ত্র আলোচন। নিরর৫থক। 

যাহা হউক, যাজ্ঞবন্ক্য কিন্ত তাহার পরও বলিতেছেন,__“্যত্র হি ছৈতমিব ভবতি 
তদিতর ইতরং পশ্ঠুতি তদ্তির ইতরং জিজ্বতি...ত্র বসয সর্ববমাক্মৈবাড়ং তৎ কেন কং 
পশ্তেৎ তত কেন কং জিদ্রেৎ.**তৎ কেন কং বিজানীয়াৎ, যেনেদং সর্র্বং বিজানাতি তং কেন 
বিজানীয়াৎ--যেখানে তিনি দৈতের মত হন (অর্থাৎ পরমেশ্রক্ষেত্রে ), সেখানে এক 
অন্যকে দেখে, এক অন্যকে ঘ্রাণ করে, এক অন্যকে শ্রবণ করে, এক অন্যকে মনন করে: এক 
অন্থকে জানে, কিন্তু যেখানে সমস্তই আত্মা! হইয়া যায় (অর্থাৎ পরমাত্মক্ষেত্রে ), তখন কে 
কাহাকে জানিবে? অর্থাৎ তখন জ্ঞানক্রিয়া ও জ্ঞেয় সমস্তই বিজ্ঞাতাতে গিয়া প্রবিট 


অধৈত শ্রুতি-সমন্থয় ৪৫ 


হয়--একীড়ূত হইয়া! যায়। যদ্দি সেই পরমতত্বে বিন্দুমাত্র স্থগিত ভেদ কল্পনা করিবার 
কিছুমাত্র পাওয়া যাইত, তাহা হইলে দ্বৈতবৎ হুন, এই ভাবে খধি শব্ধ প্রয়োগ করিতেন 
না। পরমেশ্বরক্ষেত্রে যে স্বগত ভেদ স্থজিত, উহা প্রকৃত পারমার্থিক দ্বিতীয়ত্ব নহে, এই- 
টুকু বুঝাইবার জন্যই “দ্বৈত” না বলিয়া “ছৈতবৎ” হন, এইরূপ উল্লেখ করিয়াছেন। 
আবার পরমাত্মক্ষেত্রে সমস্ত বিশ্বপ্রকাশ লবণপিগুবৎ আত্মতত্বে বিলীন হইয়া! যায়, খষি 
এরূপ কথাও বলিতেন না-_যদি তাহাতে বিন্দুমাত্র স্বগত ভেদ বা অবিদ্ভাদি জগদ্বীজ 
কোন কিছু থাকিত। মোট কথা, পরমশ্তদ্ধ আত্মতত্বে অন্ত কিছু আছে বা সেই আত্মতত্বে 
দ্বিতীয়ত্বের কোনও ছায়া আছে, এইরূপ জ্ঞান থাক মানেই তাহ দ্বারা অভিভূত হওয়া__ 
আত্মার পরাধীনতা বা অনন্ত শ্বাধীনতার সঙ্কোচ স্বীকার করা । 

আর একটা শ্রুতি উল্লেখ করিয়। দেখাইতেছি যে, প্রকৃত পক্ষে সে পরম আত্মততে 
স্বগত ভেদ নাই। সেটি মাণুক্য উপনিষদ্বর্ণিত আত্মার চতুর্থ পাদের কথা । সেই তুরীয় 
পাদের বর্ণনা এইরূপ,-_-“নাস্তঃপ্রজ্ঞং ন বহিঃপ্রজ্ঞং নোভয়তঃপ্রজ্ঞং ন প্রজ্ঞানঘনং ন 
প্রজ্ঞং নাপ্রজ্জম্‌ । অধৃষ্টমব্যবহার্ধ্যম গ্রাহামলক্ষণমচিন্তামব্যপদেশ্ঠমেকা ত্বপ্রত্যয়সারং প্রপ- 
ফোপশমং শান্তং শিবমছ্ৈতং চতুর্থং মন্যন্তে স আত্মা স বিজ্ঞেয়ঃ। একাক্মপ্রত্ায়সার 
অর্থ_মাত্র আত্মত্বের জ্ঞান। আত্মত্বের জ্ঞান কি? পূর্ণরূপে আমিত্ব-বোধ প্রকাশ হইবার 
যাহা একাস্ত আশ্রয়, তাহাই আত্মত্ববোধের প্রধান লক্ষণ । যিনি স্বসম্বেদনময় হইলে 
আমি আমাকেই দেখিতেছি, এরূপ জ্ঞানের আশ্রয়, তিনিই আত্মপ্রত্যয়সার আত্মা । তবেই 
দেখ, যদি কোনও কিছু স্বগত ভেদ আকারে সেই পরম আত্মতত্বে থাকিত, ভাহা হইলে 
সেই ভেদ তাহার উপলব্ধি হইত। সেই ভিন্ন পদার্থে আমিত্ববোধ ফুটিত না৷ এবং উহা 
আমি” বোধের আশ্রয় হইত না, “আমার” এইরূপ প্রত্যয় সেই ভিন্ন পদার্থ ফুটাইয়। 
তুলিত। কিন্তু আত্মতত্ব একাস্ত আত্মপ্রত্যয়সার, ইহাই শ্রুতির নির্দেশ। আর 
এমন কথাও বলিতে পার না যে, তাহাতে অনাত্ম কিছু আছে, তুরীয়সংস্থানে তিনি 
তাহা দর্শন করেন ন!। ব্বসম্তেদনময় হইলেই সেই পদার্থটি তাহা হইলে পরিদৃশ্টমান 
হইত "এবং অনাত্বপ্রত্যয় আত্মপ্রত্যয়ের সঙ্গে সঙ্গে ফুটিয়া উঠিত। বদ্ধ জীবের মত 
তিনি অবশ্তই অনাত্মে আত্মবোধ আরোপ করিতেন না। জীব যেমন আপনার 
শরীর লক্ষ্য করিয়া দেহাত্ববোধে মগ্ন হয়, তিনিও সেইরূপে ত্বগত সেই ভিন্ন 
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অংশটিতে যদি আত্মবোধ আরোপ করিতেন, তাহা! হইলে জীবন্বে ও তাহাতে কোন ভেদ 
থাকিত না। 

সজাতীয় বিজাতীয় কোনও প্রকার ভিন্ন পদার্থকে একত্রে সংলগ্ন করিয়। শ্বগত 
ভেদঘুক্ত ব্রহ্মবাদ প্রতিষ্ঠার কল্পনা যে পূর্ণরূপে ব্যর্থ ও ভ্রমাত্মক, ইহা! স্পষ্টই বুঝা গিয়াছে। 
তত্রাচ জীবাত্মা ও পরমাত্বার ভেদাতেদ সম্বন্ধে একটু আলোচন! করিয়া দেখাইতেছি যে, 
পারমার্থিক অদ্বৈত সিদ্ধান্ত কোনওরূপে বিন্দুমাত্র বিচলিত করা যায় না। কুট তর্কের 
অবতারণ। করিয়া, নিজ নিজ সাম্প্রদায়িক ভাবের দিকে লক্ষ্য রাখিয়া স্বগতভেদবাদীর! 
যে জ্ঞানতঃ বা অক্জানতঃ খধিবাক্য উল্লজ্বন করিয়াছেন, ইহা বেদাস্তের ছত্রে ছত্রে 
প্রতিপন্ন হয়। “নান্যোহতোইস্তি দ্রষ্ট নান্যোহতোইস্তি শ্রোতা, নান্তোহতোহস্তি মস্তা 
নাগ্ঠোহতোহস্তি বিজ্ঞাতা।” *“অয়মাত্া ব্রহ্ম । এষ ম আত্মান্তহ্ৃদিয়েইণীয়ান্‌ ব্রীহের্বা যবাছ। 
সর্ষপাদ্‌বা *....এষ ম আত্মান্তহ্বদয়ে জ্যায়ান্‌ পৃথিব্যা জ্যায়ানন্তরীক্ষাৎ জ্যায়ান্‌ দিবে! 
জ্যায়ানেভ্যো লোকেভাঃ।৮ «এষ ম আত্মান্তহরদয় এতদ্ত্রদ্গ । অহংব্রহ্মাস্মি। তত্বমসি। 
প্রজ্ঞানং ব্রন্ম। অয়মাত্মা প্রজ্ঞানময়ঃ,-_-আত্মা ভিন্ন অন্ত দ্রষ্টা নাই, আত্ম! ভিন্ন অন্ত শ্রোতা 
নাই, অন্ত মন্তা নাই, বোদ্ধ। নাই-__এই আত্মাই ব্রহ্ম, এই আমার অন্তন্থদয়ন্বরূপ অনীয়ান্‌ 
আত্ম ব্রীহি হইতে, যব হইতে, সর্প হইতে যিনি অণুঃ ইনি পৃথিবী অপেক্ষা মহান, 
অস্তরীক্ষ হইতে মহান্‌, সর্ববলোক হইতে মহান্‌, ইনিই অন্তহ্ব'দয়, ইনিই ব্রহ্ম, আমি ব্রহ্ম, 
প্রজ্ঞানই ব্রহ্ম, এই আত্মা! প্রজ্ঞানময়--এই সমস্ত শ্রুতি নিরপেক্ষ ভাবে দেখিলে এবং 
নিজের কোনও মতানুসারে শ্রুতির মর্ম সঙ্কোচ করিতে ছুঃসাহস ন! করিলে পারমার্থিক 
তেদজ্ঞানের বিন্দুমাত্র ছায়াও কোনও চিন্তাশীল মনুয্যহ্ৃদয়ে স্থান পাইতে পারে না । 
আত্মা ও পরমাত্মা ভিন্ন হইলে আত্মা ও পরমাত্মা, উভয়ই দ্রষ্টা, উভয়ই শ্রোতা, 
এইরূপ বলিতে হইত। বৃহদারণ্যকে মধুপ্রকরণে জীবাত্বা ও পরমাত্মার অভিন্নতা সম্বন্ধে 
এইরূপ হ্ৃস্পষ্ট উল্লেখ রহিয়াছে,--“যশ্চায়মন্তাং পৃথিব্যাং তেজোময়োহমৃতময়ঃ পুরুষঃ 
যশ্চায়মধ্যাত্ং শারীরস্তেজোময়োহমৃতময়ঃ পুরুষঃ অয়মেব স যোইয়ং আত্মেদং অম্ৃতং 
ইদং ব্রন্মেদং সর্ববম্।'--যিনি এই পৃথিবীতে তেজোময় অম্বৃতময় পুরুষ, যিনি অধ্যাত্তে 
শারীর তেজোময় অমৃতময় পুরুষ, ইনিই তিনি--যিনি আত্মা, ইনিই অম্বত, ইনিই ব্রহ্ম, 
ইনিই সমস্ত।. এইরূপে জলে, অগ্নিতে, বায়ুতে, আদিত্যে, মেঘে, বিছ্যাতে, আকাশে, 
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সমস্তে খষি সর্বত্র এক আত্মাই যে প্রতিষ্ঠিত এবং সেই আত্মাই যে ব্রহ্ম, এ বথা 
ভূয়োভূয়ঃ বলিয়াছেন। আত্মা বহু হইলে এরপ ব্রহ্মবাদই নিরর্৫থক হইত। এই মধুপ্রকরণে 
এইরূপে আআর একত্ব, ঈশ্বরত্ব ও ব্রহ্মত্ব এবং এই ব্রহ্গই যে সর্ববান্ুপ্রবিষ্ট সর্ববান্ুভব- 
কর্তা ও সর্ধ্বান্থভু জীব হইয়াছেন, এইরূপ স্পষ্ট উল্লেখ থাকা সত্বেও একজাতীয় বহু আত্মা 
আছেন, এরূপ কল্পন। করিতে গেলে ব্রহ্ম শব্দের অর্থই উপেক্ষিত হয়। কেন না, ব্রহ্ম 
শব্দই অদ্ধিতীয়ত্ববাচক এবং বহুরূপভূত আত্মাকে ব্রহ্ম বলায় বহর বনুত্ব নিরাস করাই, 
হইয়াছে। পৃথিবীর আত্মা, জলের আত্মা, অগ্নির আত্মা, এইরূপ ভিন্ন ভিন্ন আত্মার উল্লেখ 
রহিয়াছে ; স্থৃতরাং একজাতীয় বহু জীবাত্মার কথাই বল! হইয়াছে এবং ব্রহ্মন্বরূপ পরমাত্মা 
এই সকল আত্মারও আত্মা, এইরূপ অর্থ প্রতিষ্ঠা করিতে যাহারা ব্যস্ত হয়, তাহাদের বোবা 
উচিত যে,ওরূপভাবে স্বগত ভেদ প্রতিষ্ঠ। করিতে গেলে _-“অয়মেব স যোহয়মাত্বেদমমূতমিদং 
ত্রদ্মেদং সর্ববম্৮_-ইনিই তিনি, যিনি আত্মা, যিনি ব্রহ্ম, এরূপ নির্দিষ্ট উল্লেখ থাকা অসম্ভব 
হইত। এবং এই দ্ধই সর্বাস্‌ অর্থাৎ, অমুভূতিময় জীব এবং ঈশ্বর প্রকাশকালে তিনিই 
এইরূপ স্বগত ভেদযুক্ত মৃত্তি পরিগ্রহণ করেন, ইহা আমরাও ন্বীকার করি ? কিন্ত ইহাতে 
মূল তত্বে স্বগত ভেদ নির্ণর করিতে যাঁওয়া। শুধু অন্ধতারই পরিচায়ক । বস্তুতঃ এই মধু 
প্রকরুণে জীবাত্া ও প্রমাত্মার মতেদতই প্রতিপন্ন করা৷ হইয়াছে, এ বিষয়ে আর সংশয় 
থাকিতে পারে না। 

শন আত্মতোইন্তোহস্তি ভ্রষ্টী ন আত্মতোহন্যোহস্তি শ্রোতা”-_অর্থাৎ আত্ম! 
হইতে অন্য দ্রষ্টা নাই, আত্মা হইতে অন্ত শ্রোতা নাই, এই সকল শ্রুতি হইতে 
স্পষ্ট জান! যায়, যদি আত্মা শব্দে মাত্র জীবাত্মা বুঝাইত এবং আত্মা ও পরমাত্ম। 
ভিন্ন হইত, তাহ! হইলে ব্রষট্ত্ব শ্রোতৃত্ব শুধু আত্মাই আছে, এরূপ বলা যাইত 
না এবং পরমাত্মার সাক্ষিত্বও অসিদ্ধ হইত বা আত্মা ও পরমাত্ম/ উভয়েই আছেন, 
এইরূপ বলা হইত। অধিকস্ত এই সকল শ্রুতি পরমাত্মারই প্রষ্্ত্ব শ্রোতৃত্ব প্রভৃতি 
ধর্্মময় ভাব গ্রহণ করার কথাই প্রতিপন্ন করিতেছে এবং তাহার এই সকল শক্তি স্বীকৃত 
হইতেছে। পরমাত্মরূপে অবস্থানকালে তিনি দেখিয়াও দেখেন না, দেখিবার মত বিভক্ত 
কিছু থাকে না-_তাই দেখেন না, “নহি ভষ্টদূ্টেবিপরিলোপো বিদ্ভতে অবিনাশিত্বাৎ ; 
নতু তদৃদ্বিতীয়মস্তি ততোহন্তদৃবিভক্তং যত পশ্টেৎ”-্রষ্টার দৃষ্টির বিপরিলোপ হয় না, 
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কেন না, শক্তি অবিনাশ, আত্মার স্বরূপ ধন্দ অথচ সেখানে শক্তি বা কোন কিছু তাহা 
হইতে অন্য বা! বিভাগময়রূপে থাকে না, যাহা তিনি দেখেন। ইহা হইতে আমরা স্পট 
ছুইটী জিনিষ পাইলাম,--একটী পরমাত্মায় কোনও স্বগত ভেদ নাই এবং দ্বিতীয়তঃ 
পরমাত্মায় শক্তি ও সত্তা একান্ত অভেদ অর্থাৎ তিনি স্বয়ম্প্রকাশ এবং ঈশ্বরত্ব প্রকাশকালে 
তিনিই আপনার শর্তিকে আপনি প্রকাশ করেন ও স্বগত ভেদযুক্ত হন। এই শক্তি ও 
সত্তার অভেদত্ব অন্ত শ্রুতির দ্বারাও প্রতিপন্ন, পন্বে মহি্কি প্রতিষ্িত:” ছান্দোগ্যে 
এইরূপে অভেদত্ব প্রতিপাদিত হুইয়াছে। অন্য অন্যে প্রতিষ্ঠিত-_আত্মা ও আত্মমহিমায় 
এরূপ সম্বন্ধ নহে, ইহ। সেখানে স্পষ্টভাবে বল! হইয়াছে, সুতরাং এই শ্রুতিদ্বার। স্বগত 
ভেদবাদ সম্যকৃরূপে নিরস্ত কর! যায় ও আত্মার শক্তিস্বরূপতা প্রতিপাদিত হয়। 

তার পর দেখ, বৃহদারণ্যকে--“স বা এষ মহানজ আত্মা যোহয়ং বিজ্ঞানময়ঃ 
প্রাণেষু””"**স ন সাধুনা কর্ম্মনা ভূয়ান নো এবাসাধুনা কনীয়ানেষ সর্কেশ্বর এষ, 
ভূতাধিপতি:”-_সেই এই মহান অজ আত্মাঃ যিনি প্রাণে বিজ্ঞানময় অর্থাৎ বিজ্ঞানাত্ম। বা 
জীবাত্মা; তিনি সাধু কর্্মদ্বারা মহত্ব বা অসাধু কর্ণার লঘ্ুত্ব প্রাপ্ত হন না, ইনি 
ভূতাধিপিত, ইনিই সর্বেশ্বর, 'এইরূপ স্পষ্ট উল্লেখ রহিয়াছে । সাধু অসাধু কর্মময় 
জীবাত্মাই যে সর্বেশ্বর, এ সম্বন্ধে ইহার পরও সন্দেহ পোষণ করিলে বা অন্ত প্রকারে 
স্বগত ভেদ প্রতিষ্ঠ করিতে চেষ্টা করিলে “শিরস্তে বিপতিষ্যতি” এইরূপ ব্রক্ষবাক্যই স্বতঃ 
মনে আসে । 

“মৃত্যোঃ স মৃত্যুমাপ্পোতি য ইহ নানেব পশ্ঠতি*--এ কথার উপর আর ম্বগত ভেদের 
আলোচনা নিরর্৫ক। তবু আরও একটী শ্রুতি উল্লেখ করিয়া দেখাই,_-“ন দৃষ্টের্ষ্টারং 
পশ্যেন শ্রুতেঃ শ্রোতারং শুণুয়ান্ন মতেমন্তারং মন্তীথা ন বিজ্ঞাতেবিজ্ঞাতারং বিজানীয়া 
এষ ত আত্মা সর্ববাস্তরঃ”__তুমি কি তোমার দৃষ্টির দ্রষ্টাকে জানিতেছ না, তুমি কি তোমার 
শ্র্তির শ্রোতাকে শুনিতেছ না, তুমি কি তোমার মতির মন্তাকে মনন করিতেছ না) তোমার 
বুদ্ধির বোদ্ধাকে বুবিতেছ না_ এই তোমার আত্মাই সর্ধ্ধাস্তর আত্মা । তার পর অন্য খষি 
প্রশ্ন করিতেছেন, কোন্‌ আত্মা! সাক্ষাৎ প্রত্যক্ষ ব্রহ্ম? তাহার উত্তরে যাজ্ঞবন্ধ) বলিতেছেন, _ 
“ত আত্মা সর্বাস্তরঃ৮--তোমার আত্মাই সর্বাস্তর অর্থাৎ যে আত্মা তোমাতে প্রত্যক্ষরূণপে 
রষ্টা, আতা, মন্তা। সেই আত্মাই সর্ববাস্তর ব্রহ্ম। এই সকল উক্তি স্বগত ভেদ্দের বিন্দুমাত্র 


অদ্বৈত শ্রচতি-সমস্থয় ৪৯ 


সন্দেহ হৃদয়ে থাকিতে দেয় না। সুতরাং ম্বগততেদ অদ্বৈত তত্বে আশঙ্কা করিবার 
বিন্দুমাত্র কারণ নাই। 

“ত্রন্মবিদ্ত্রদ্মেৰ ভবতি”-_ত্রহ্মকে যে জানে, সে ব্রক্মই হয়, ব্রহ্ম সাধনার এইরূপ 
ফলশ্রুতি থাকার জন্যও স্পষ্টই বুঝ! যায়, আত্মতত্ব ও ব্রহ্মতত্ব একাস্ত অভেদ এবং সেই জন্ত 
“আত্মা ইত্যেব উপাসীত”-_-আত্মা বলিয়। সমস্ত উপাসনা করিবে বলিয়া শ্রুতি 
উপদেশ দিয়াছেন। যদি ভিন্ন হইত, তাহা হইলে ব্রহ্ধকে জানিয়৷ জীবাত্ম! ব্রহ্মত্ব লাভ 
করে, এরূপ শ্রতি অসঙ্গত হইত ; ব্রহ্মবিৎ শব্দ বারা জীবাত্মাকে লক্ষ্য করা হইয়াছে। 
ব্রহ্মজ্বানোদয়ে জীবাত্মা আপনাকে আর জীব বলিয়া উপলব্ধি করে না, ব্রহ্ম স্বরূপে 
উপলব্ধি করে, ইহাই হুইল শ্রুতির মর্শা। এখন দেখ, যদি ব্রহ্মতত্বে স্বগত ভেদ থাকিত 
অর্থাৎ চিস্বরূপ জীবাত্বা যদি বৃক্ষের যেমন শাখা একটা অংশ, সেইরূপ একটী অংশমাত্র 
হইত, তাহা হইলে সে আপনাকে নিত্য ব্রন্মের অংশবিশেষরূপেই জ্ঞাত হইত এবং ইহাই 
হইত তাহার চরম সার্থকতা এবং তাহ! হইলে চিদচিৎ ও ইপরসলিত ্রন্মের সর্ববাংশে 
স্বীয় আত্মত্ব উপলব্ধি করিতে সমর্থ হইত না । কেন না, ংশে বা অনাত্মে আত্মবোধ 
ফুটিত এবং অনাত্মে আত্মবোৌধ ফোটাই জীবত্ব। মোট ০ স্বগত ভেদ স্বীকার করিলে স্বগত 
ভেদের উপলব্ধি নিত্যই থাকিত এবং একটা অংশ অন্য অংশ হইতে স্বীয় পার্থক্য নিত্য 
উপলব্ধি করিত, স্বীয় আত্মত্ববোধ অন্য. অংশে. উপলব্ধি করিতে পারিত না৷ এবং সর্বত্র 
আত্মত্ববোধ উপলব্ধি করিতে না পারাই হ্ষত্বোধের হানি, আত্মাকে জানা ও আত্মতথ 
জানা, একই কথা এবং আত্মতত্ব মানেই সম্যক্রূপে | অনাত্মববোধের পরিহার । তিনটি 
ভিন্ন ভিন্ন তত্বের সমষ্তি যদি ব্রহ্মতত্ব হইত এবং আত্মতত্ব যদ্দি সেই তিনের একটা তত্ব হইত, 
তাহ। হইলে অন্য ছইটাকে অনাত্মতত্ব বলিতে বাধ্য হইতে হইত। «আমার আত্মা” স্বীয় 
আত্মত্ব এই ভাবেই প্রকাশযোগ্য হইত; সুতরাং আত্মবোধ অনাত্মাশ্রয়ী হইত অর্থাৎ 
অনাত্মকেই আত্মারূপে দেখা হইত এবং আমি আত্মা, এই ভাবের উপলব্ধি আত্মতত্বে থাকিত 
না_-অথচ আত্মতত্ব মানেই আত্মম্বরূপে আত্মাকে জানা । সুতরাং ব্রহ্মকে কোন যৌগিক 
তত্ববিশেষরূপে চিস্তা করিবার ধার! শ্রুতির দ্বারা পোষণ করা যায় না। চিৎ ও অচিত 
উভয়েরই অস্তরাত্ম! ঈশ্বর, এরূপে আত্মা ও পরমাত্মায় ভেদ কল্পনা! অসার কল্পনা মাত্রে 


পরিণত হয়, যখন আমরা অমোঘ বাণী শ্রবণ করি,--ষেন বূপং রসং গন্ধং শব্দান্‌ স্পর্শাংশ্চ 
ণ্‌ 


৫ ৮ অপরাজিত। ব্রহ্ম বিদ্ধ 


মৈথুনান্‌। এতেনৈব বিজানাতি কিমত্র পরিশিষ্যতে॥ এতদবৈ তৎ॥৮--ষে এই আত্মার দ্বারা শব, 
স্পর্শ, রূপ, রস প্রসূতি জান! যায়, ইনিই তিনি। আর জানিতে বাকি কি? শ্রুতির এই স্পষ্ট 
উল্লেখ-_যেন এতেন''এতদৈ তং”--ইহা কি নিঃসংশয়রূপে আত্মা ও পরমাত্মার একতব 
প্রতিপাদন করিতেছে না? সুতরাং শ্রুতিসমন্বয়ে স্থগত ভেদ যে পাওয়া যায় না, এ সম্বন্ধে 
অধিক বলা নিশ্প্রয়োজন । “যেন রূপং রসং গন্ধং শব্দান্‌.."বিজানাতি, এতদ্বৈ ত৮”-_-এইরূপ 
বলিলে পাছে কেহ আশঙ্কা করে যে, ঈশ্বরই আত্মরূপে প্রতিষ্ঠিত এবং তাহার দ্বারাই আমর! 
শব্ধ স্পর্শাদি বোধ করি, আমি আত্মা নহি, সেই জন্য খষি_-যেন এতেন” ও «“এতৎ বে 
তত,” এইরূপে “এতেন? ও 'এতৎ শব্দ এই সকল স্থানে বিশেষরূপে ব্যবহার করিয়াছেন, 
এবং শব, স্পর্শ, রূপ, রসাদির ভোক্তা জী 1, ইহ যত দূর সম্ভব, ভাষায় 
প্রকাশ করিয়াছেন। নতুবা শুধু “যেন” বা শুধু “তৎ” বলিলেই হইত। 

“কোহয়মাজ্মেতি বয়মুপাম্মহে কতরং স আত্মা”--এই প্রশ্নের উত্তরে খষি 
বলিতেছেন,--“যেন বা পশ্ঠতি যেন বা শুণোতি যেন ব। গন্ধানাজিভ্রতি****** এ ব্রহ্মা এষ 
ইন্দ্র এষ প্রজাপতিঃ।৮ নুতরাং জীবাত্মায় ও পরমাত্মায় স্গগত ভেদ কল্পনা করিতে যাওয়! 
নিরর্থক এবং জীব, জগৎ ও ঈশ্বরের এই অছৈততত্বমূলত। তাহার স্বয়ংশক্তিত্ব ব! 
স্বয়ন্প্রকাশত্ব সুস্পষ্ট করিয়া দেয়। 


শভ্ভস্মতিশঙ্দ শ্রুর্তিসম্হ্যম্ £ 


শ্রতি-সমন্বয় ও যুক্তি দ্বারা অদ্বৈতততব যে একান্ত স্বগত ভেদশৃন্য, ইহা স্পষ্টরূপে 
দেখান হইয়াছে। এই অদৈতবাদে ছুইটী আশঙ্কার কথা পূর্বে উল্লেখ করিয়াছিলাম। 
একটা স্বগত ভেদের আশঙ্কা এবং অন্যটা স্থষ্টির ভ্রাস্তিমূলতার আশঙ্কা । প্রথম আশঙ্কাটী 
অমূলক, ইহ দেখাইয়াছি ; এইবার দ্বিতীয়টার কথা বলি। সেই পরমাত্মা যদি আপনি 
আপনার মহিমা হন অর্থাৎ পরমাত্মা স্বয়ংশক্তি, ইহাই যদি শ্রুতির সিদ্ধান্ত হয়, তিনি 
আপনি শক্তিরূপে আপনাকে প্রকটিত করিয়া জগম্মস্তি পরিগ্রহণ ও সংহরণ করেন, শ্রুতি 
হইতে যদি এইরূপ জান! যায়ঃ তাহা হইলে এই জগদ্বিলাসকে একটা ভ্রাস্তিদর্শন অথব। 
মরীচিকার প্রকাশ অথব৷ জীবের কল্পনার মত একটা কল্পনামাত্র, এরূপ আর বলা যায় না। 
তিনি স্বয়ংশক্তি হইলে জগৎ আর কাধ্যতঃ অমূল দৃশ্যবিকারমাত্র বলিয়! প্রতিপন্ন কর 
যায় না__সন্মুল, সত্যশক্তিবিলাস বলিয়াই জগৎকে দর্শন করিতে হয় । কেন না, সংস্বরূপ 
সেই পরমাত্মাই সাক্ষাতভাবে জগম্মল ও স্বয়ংশক্তি বলিয়া আপনিই জগন্প,স্তি সত্য সত্য 
পরিগ্রহণ করেন, এইরূপ শক্তি সিদ্ধান্তে আর সদসন্মূল কল্পন! সিদ্ধান্তের স্থান থাকে না। 
তিনিই তাহার শক্তিরূপ প্রকটিত করেন, শক্তিই ক্রিয়া এবং ক্রিয়াই নামরূপাত্ক জগৎ। 
নাম ও রূপ ক্রিয়ারই আয়তন ও সংজ্ঞা, এইরূপ হইলে মরীচিকা, ভ্রান্তি প্রভৃতি 
কষ্টকল্পনার আর অবকাশ থাকে না। সেই জন্য পরমাত্ব! যে স্বয়ংশক্তি ও উভয়লিঙ্গ, 
তিনি আপনি সত্য সত্যই জগম্ম্তি গ্রহণরূপ শক্তিক্রীড়া করেন, ইহা! যুক্তিদ্বারা প্রতিপাদিত 
করিয়াছি । এইবার শ্রুতি-সমন্বয় দ্বারা! সেইটা দেখাইতে চেষ্টা করিব। 

অবাঙমনসগোচর চেতনব্বরূপ পরমাত্মা যে স্বয়ন্প্রকাশ, এ বিষয়ে কোন সন্দেহ 
হইতে পারে না। স্বয়ম্প্রকাশ মানে আপনা দ্বারা আপনাকে জানা । সে জানা 
নির্ব্বশেষ আত্মপ্রত্যয়সাররূপেই হউক অথবা কোন সবিশেষ ভাবেই হউক, তাহাতে 
কিছু আসেযায় না। এবং সে জানা অস্বীকার করিলে সমগ্র আত্মজ্ঞান সম্বন্ধীয় শাস্ত্র, 
এমন কি, আত্মজ্ঞান শব্দেরই কোন মূল্য থাকে না। কেন না, সমগ্র প্রকৃতি অন্তহ্থতা 
হইলে তবে জীব শুদ্ধ আত্মম্বরূপ উপলব্ধি করে এবং তখন মাত্র আত্মার দ্বারাই আত্মা 


৫২ অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্ 


জ্ঞাত যদি না হইতেন, তিনি আপনি আপনাকে আপন! দ্বারা যদি না জানিতেন, তবে 
কৈবল্যবিজ্ঞান অপরোক্ষ বিজ্ঞান হইতে পারিত না। কেন না, শুদ্ধ আত্মসংস্থামের 
স্বরূপটি শ্ববিষয়ক বিজ্ঞাতৃত্বের এঁকাস্তিক অভাবে প্রত্যক্ষ প্রমাণের অতীতই হইয়া থাকিত। 
শ্র্তি বলেন, _“যত্র হি দ্বৈতমিৰ ভবতি তদ্দিতর ইতরং পশ্যতি'****.ইতর ইতরং 
বিজানাতি, ত্র ত্বস্ত সর্ধমাত্মৈবাভৃৎ তত কেন কং পশ্যেৎ******কেন কং বিজ্াানীয়াদ্‌- 
যেনেদং সর্ববং বিজানাতি তং কেন বিজানীয়াৎ"'বিজ্ঞাতারমরে কেন বিজানীয়াৎ1% যেখানে 
তিনি দ্বৈতৈর মত হন, সেখানে একজন “অন্যকে দর্শন করে, একজন “অন্যকে” জানে, কিন্তু 
যেখানে সমস্ত আত্মাই হইয়া যায়, সেখানে কিসের দ্বারা কাহাকে দেখিবে, কিসের দ্বারা 
কাহাকে জানিবে ? ধাহা দ্বারা সমস্ত বিজ্ঞাত হওয়া যায়, সেই বিজ্ঞাতাকে আবার অন্য 
কিসের দ্বার জানিবে ? এই শ্রুতিটা স্পষ্টভাবে আত্মার শুদ্ধ অবস্থানে সমস্ত দ্বৈত বিলর 
এবং সেই ঘৈতজনিত একের দ্বারা “অন্যকে” দর্শন, শ্রবণ ও মননরপ ক্রিয়া-বিলয়ের কথাই 
ব্যক্ত করিয়াছে। যখন সমস্ত আত্মাই হইয়া যায়। তখন আর দর্শন শ্রবণ বিজানন প্রভৃতি 
বিশেষ বিশেষ ক্রিয়া ব। শক্তিপ্রকাশ থাঁকে না, ইহা বলাই এই শ্রুতির অভিপ্রায়। কিন্তু 
ইহাত্বারা এসন কিছু বলা হয় নাইহে ইৈতর্বিলয় হইলেই আত্মার স্বয়ম্প্রকাশত্ব বিলোপ 
হইয়া যায়। “্ধাহা ঘ্বারা সমস্ত জানা যায়, সেই বিজ্ঞাতাকে আবার কিসের দ্বারা 
জীঁনিবে'--এইবূপ ব্লিয। আতর ছার তখন আত্মীমান্র বিজ্ঞীত হন, অর্থীৎ মাত আত- 
প্রত্যয়সার নির্বেদ স্বয়ন্প্রকাশত্বই থাকে, অন্য বোধবৃত্তি থাকে না এবং প্রকৃত পক্ষে তিনিই 
বিজ্ঞাতা, খষি এই কথাই বলিয়াছেন। অথচ এই শ্রুতিদ্বারা পরমতত্বের স্বাধীন স্ব 
শক্তি অস্বীকার করিতে নিগুণবাদীর! প্রয়াস পান। শ্রুতির যে সেরূপ তাৎপর্য) হইতে 
পারে ন। সাহার স্বাধীন ধান স্বসম্েদন র করিলে তাহার স্বয়গ্প্রকাশত্ব এবং সকল 
জানাই যে অস্বীকার করিতে হয়, ইহা বালকেও বুবিতে পারে; কেন না, আপনাকে ন! 
জানিয়া কেহ কখনও অগ্তকে জানিতে পারে না। অন্যের দ্বার আপনাকে জানিয়া আপনার 
দ্বারা অন্যকে জানিলামস্ৃহা হয় নী আর স্বয়ন্প্রকাশত্ব হ্বীকার করা মানেই নিরবির্বশেষ 
হ্বসম্বেদন স্বীকার করা এবং আত্মার স্বয়ংশক্তিত্ব স্বীকার করা । এবং এইব্প স্বীকারেই 


আত্মার উভয়লিঙ্গ সিদ্ধ হইয়৷ যায়। সে পরমতব্বে 'জানিতেছি' এরূপ ন্বসম্মেদনবৃততি 
থাকে না সত্য, কিন্ত ত্বতঃসিদ্ধ নিত্য অপরিণামী আত্মজ্ঞান যে থাকে, এ কথা পূর্বে 


উভয়লিঙ্গ শ্রুতি-সমন্বয় ৫৩ 


'বিশদভাবে বুঝাইয়াছি এবং উহ কেহ অস্বীকার করিতে পারে ন! | ইহাই নির্বেরধদ স্বসম্থেদন 
অর্থাৎ বেদনবৃত্তিহীন বেদন ক জ্ঞান। সুতরাং বিজ্ঞাত। না হইয়াও বিজ্ঞাতা, ইহাই সে 
পরমাবস্থার লক্ষণ এবং ইহাই তাহার শক্তিত্ব দেখাইয়া! দেয়। 

শ্রুতি বলেন_“সলিল একো! ভ্রষ্টাইদৈতো৷ ভবতি”-_সেই ত্রষ্টা প্রাজ্ঞ পুরুষ 
ন্ুপ্তিতে জলে জলের মত আপনাতে আপনাকে অর্থাৎ জীবাত্মাকে মিশাইয়া লইয়৷ 
পূর্ণ অদৈতরূপে অনস্থান করেন। তখন আর তাহাতে স্বগত কোনও ভেদ তিনি 
রাখেন ন! এবং সেই জন্য কোন বিশেষ ভাবের তিনি দ্রষ্টা। থাকেন না। কিছু দেখা মানেই 
তাহাতে অনুপ্রবেশ করা ব৷ তাদাত্মযময় হওয়া বা জীব সাজ ইহা পূর্বে বলিয়াছি, আর 
এই জীবত্ব অব্যক্ত হওয়ার অর্থই প্রাজ্ঞ পুরুষে একীভূত হওয়।। প্রাজ্ৰই মূলতঃ অব্যক্ত তত্ব 
এবং বিজ্ঞানময় ঈশ্বরতত্ব তাহারই বিলাস। তিনি বিজ্ঞানাত্মা! বা জীবরূপে অনুপ্রবিষ্ট 
হইয়া বিষয়রূপে আপনাকে ব্যাকৃত করেন; অধিভূতে বা বিরাটরূপে বিষয়াকারে 
বিদ্ধমান থাকিয়াও অধ্যাত্মে স্বয়ং জাগ্রৎ স্বপ্রাদি মৃত্তি পরিগ্রহণ করেন ও তাহাতে 
ভোগসাধক জীবরূপে প্রবেশ করেন বা জীব সাজেন; আপনি সর্ধ্ববিজ্ঞাতা ভাবে উদ্বদ্ধ 
হইয়া! তবে বাহা বিষয় প্রকাশ ব! বিষয়াকার গ্রহণ করেন ও জীবরূপে তাহার ভোগ সম্পন্ন 
করেন, ইহাই তাহার শ্রুতিসিদ্ধ জীব সাজার রহস্ত। সর্ববজ্ঞাতৃত্ব স্কুরিত না হইলে জীব- 
রূপে বিষয়ভোগ ঘটিতেই পারে না ; কেন না বিষয়ভোগ মানেই বিষয়াকারেংআপনাকে 
জ্ঞাত হওয়। বা জীব হওয়া। জ্ঞাতৃত্ব সম্থদ্ধ ন! হইলে জ্ঞাত হইবে কি প্রকারে? স্তৃপ্তিতে 
সেই স্তাতৃত্বপ্রকাশী বুদ্ধি আদি বিজ্ঞানরূপে অব্যক্ত হইয়া! যায়-_«“ন তু তদ্দিতীয়মস্তি 
ততোহন্যদ্বিভক্তং যত পশ্যেৎ*--তখন আর তাহ। হইতে বিভক্ত অন্য কিছু থাকে না, 
যাহা তিনি দেখিবেন। কেন না, জীবরূপে অনুপ্রবেশ করিলেই তবে বিষয় ব্যক্ত হয়, নতুবা 
হয় না, ইহাই শ্রুতির মত। এই যে “কিছু দেখেন না” বলা হইল, ইহা! হইতে পাছে 
কেহ মনে করে, তাঁহার সে অবিভক্ত অবস্থায় দ্রষটত্বাদ্িরূপ শক্তিত্বের সম্যক বিপরিলোপ 
হইয়া যায় অর্থাৎ সেখানে আর তাহার আত্মপ্রত্যয়সাররূপ স্বয়ন্প্রকাশত্বও থাকে না, 
সেই জন্য খষি সঙ্গে সঙ্গে বলিতেছেন,_“যদ্ধৈ তন্ন পশ্যতি পশ্যন্‌ বৈ তন্ন পশ্যতি ন হি 
জট ্টের্বিপরিলোপো বিদ্যতেহবিনাশিত্বাং”_-তিনি যে সেখানে দেখেন না, তাহার 
কারণ, তিনি দেখিয়াও দেখেন না! অর্থাৎ তাহার দৃষ্টি বাঁ দর্শনশক্তির বিপরিলোপ হয় 


৫৪ অপরাজিত। ব্রহ্গবিষ্ত। 


না, তবে দেখিবার মত কিছু রাখেন না _নামরূপ সমস্তই বিজ্ঞানাকার হইয়! যায় বা 
তখন থাকে না, সেই জন্য কোনও বিশেষ দর্শন থাকে না। সেই পরম তত্বে তাহার 
শক্তিত্বের কোন বিকাশ থাকে না বা রাখেন না! সত্য, কিন্তু তাই বলিয়া চেতনের চিতি- 
শক্কিত্ব বিলোপ হইয়া যায়, এরূপ কল্পনা করিও না। কেন না, সে বিজ্ঞানশক্তি অবিনাশী। 
খধির এই কথা হইতে ইহ স্পষ্টই বুঝা যায় যে, তিনি স্বয়ংশক্তি এবং তাহার সে শ্বয়- 
স্প্রকাশত্বের সম্যক বিপরিলোপ কখনই হয় না। সেখানে শক্তি ও সত্বা, এইবূপ 
ছুইটী লিঙ্গ পাওয়া যাইবার মত কোনও বিভাগ রাখেন না) সেই জন্য দর্শনাদিরূপ কোন 
শক্তিত্বের ক্রিয়াই থাকে না। শক্তি ও সত্বা, এ উভয় যদি এক তত্ব না হইত অর্থাৎ 
তিনি স্বয়ংশক্তি না হইতেন, তাহা হইলে “সলিল একো'__-সলিলবং উভয়ের একত্ে 
পর্যবসিত হওয়া অসম্ভব হইত এবং প্রলয়েও সে পরমতব্বে বিভাঁগ পরিপৃষ্ট হইত, সুতরাং 
সঙ্গে সঙ্গেই তত্বের অদ্বিতীয়ত্ব অপ্রতিষ্ঠ হইত; কেন না, ছুইটী অবিনাশী তত্ব স্বীকৃত 
হইয়া পড়িত। কাজ্ধেই অবিনাশী শব্দের দ্বারা শক্তিত্বকে উপলক্ষ্য করিয়া আত্মাকেই 
লক্ষ্য করা হইয়াছে । আত্মা অবিনাশী, সুতরাং তাহার সরূপধন্মমন যে স্বয়ম্প্রকাশত্ব, তাহাও 
অবিনাশী, ইহাই শ্রুতির মর্মম। 

এই পর্যন্ত আত্মার 'শোকাস্তর' রূপের কথা আলোচনা হইল। ম্ুযুপ্তি শোকাস্তর 
রূপ মোক্ষ নহে। বৃহদারণ্যকে এইরূপ আছে যে, এই শোকাস্তর রূপ বর্ণন করিয়া, ইহাই 
ব্রহ্মলোক, জনককে যাজ্ঞবন্ধ্য এইরূপ বলায় জনক আপ্যায়িত হইয়া “বিমোক্ষায়ৈব ব্রুহি* 
বলিয়া মোক্ষের কথ! জিজ্ঞাসা করিলেন। তাহার উত্তরে যাজ্ঞবন্ধ্য বলিলেন,__«কামময় 
এবায়ং পুরুষঃ”__এই পুরুষ কামনাময়। যিনি যেমন কামনাময়, তিনি তেমনই গতি লাভ 
করেন। কেন না, এই আত্ম! সর্বময়, যিনি নিষ্কাম আত্মকাম, তিনি এইখানেই অমৃতত্ব 
লাভ করেন। “যোহকামে। নিষ্কাম আগ্রকাম আত্মকামে। ন তস্ত প্রাণ। উৎক্রামস্তি ব্রদ্ধৈব 
সন্‌ ব্রক্গাপ্যেতি...অত্র ব্রহ্ম সমশ্নুতে”-_আত্মজ্জ আগ্তকাম পুরুষ এইখানেই ব্রহ্মত্ব লাত 
করেন এবং অনাত্মজ্ঞ পুরুষ অর্থাৎ বিষয়কামময় পুরুষ আবার বিষয়ে প্রত্যাবর্তন করে। অর্থাৎ 
প্রাজ্ঞ পুরুষে জীব বিজ্ঞানঘনরূপে বিলীন হয়। বিদ্যাও বিজ্ঞান, অবিদ্যাও বিজ্ঞান ; 
কামনাময় অজ্ঞ জীব আবার বিজ্ঞানে অবিদ্যাই সম্বদ্ধ করিয়া লয় এবং আত্মজ্ঞ পুরুষ 
বিদ্যাবিজ্ঞানে অবস্থান করেন। এই শোকাস্তর রূপ অবিষ্ঠা সত্বেও জীবের নিতা লভ্য। 


উভয়লিঙ্গ ভ্রুতি-সমহ্থয় ৫৫ 


সেইখানেই যদি এইরূপে বিজ্ঞানময় জীব প্রাজ্ঞ পুরুষে একীভূত হয় ও অদ্বৈততত্ব প্রকাশ 
পায়, তবে মহাপ্রলয়ে প্রাজ্ঞ পুরুষ ও মুক্ত পুরুষ শুদ্ধ আত্মতত্বে যে একাস্তরূপে একীভূত 
হন, ইহাঁতে আর ভাবিবার কথা কি থাকিতে পারে ? শ্রুতিও স্পষ্টভাবে বলিয়াছেম,-_ 
“অব্যক্তমক্ষরে বিলীয়তে অক্ষরং তমসি বিশীয়তে তমঃ পরে দেব একীভবতি।” আর 
এইরূপে প্রাজ্ঞ পুরুষ পরমতন্বে একত্বলাভ করিতে পারেন দেখিয়৷ স্বচ্ছন্দে বলিতে পার 
যে, অদ্বিতীয় পরমাত্াই প্রাজ্ঞ পুরুষরূপে পুনঃ প্রকটিত হন। সুতরাং ভাহার স্বাধীন 
স্বয়ন্প্রকাশত্বকে যে তিনি ব্যক্তাব্যস্ত করেন, ইহা স্থির। এবং তাহার বিষ্ভা ও 
অবিদ্াকারীয় বিজ্ঞানশক্তিরপ মহিমা ও তিনি পরমার্থতঃ অভেদ। এইটুকু স্বীকার 
করিলেই তাহার উভয়লিঙ্গত্ব সিদ্ধ হয়। 

প্রলয়ান্তস্থিত সেই পরমতত্বে আত্মপ্রত্যয়সাররূপে নির্ব্বিশেষ ্বয়ম্প্রকাশত্ব যে 
বিদ্যমান থাকে, ইহা শ্রত্স্তরেও স্পষ্টরূপে কথিত হইয়াছে । “অনৃষ্টমব্যবহার্য্যমগ্রাহছাম- 
লক্ষণম্********'একাত্মপ্রত্যয়সারং প্রপঞ্চেশমং শাস্তং শিবমদ্বৈতং”__অদৃষ্ট, অব্যবহার্যয, 
সর্বলিঙ্গাতীত, একাত্মপ্রত্যয়সার, সর্বপ্রপঞ্চোপশম, পরম শাস্ত সে অদবৈততত্ব, সুতরাং 
নিব্বিশেষ আত্মপ্রত্যয়সাররূপে স্বয়ন্প্রকাশত্ব যে দে পরমতত্বে থাকে, ইহা বুঝ! গেল । 
আত্মপ্রত্যয়সার মানেই নির্বিবশেষ স্বয়ন্প্রকাশ। দ্যত্র নান্যৎ পশ্যতি নান্ৎ শ্বণোতি 
নাম্দ্বিজানাতি স ভূমা--.******স্বে মহিয়ি ( প্রতিষ্টিতো। ) যদি বা ন মহিম্লীতি”-_ যেখানে 
অন্য দেখেন না, অন্য শোনেন না, অন্ত জানেন না, সেই ভূমা, ইনি আপনার মহিমাতেই 
প্রতিিত--যদিও সে মহিমা তাহা হইতে অন্য নহে। এইরূপ ছান্দোগ্য শ্র্তিতেও 
স্বয়ন্প্রকাশশক্তির নির্বিবশেষ বিদ্ধমানত। এবং শক্তি ও সত্তার অভেদত্ব স্পষ্টরূপে বল 
হইয়াছে। এৰং “কেন কং বিজানীয়াং”--কাহা! দ্বারা কাহাকে জানিবে, ইহার অর্থ যে 
বয়প্প্রকাশত্বের বিলুপ্তি নহে, ইহা! স্পষ্ট বুঝা! যাইতেছে। শক্তির বা স্বয়ন্প্রকাশদ্বের 
একাস্তিক অভাব বলা ধাষির অভিপ্রেত হইলে-_“ন অন্যৎ পশ্ঠতি” ইত্যাদি ন1 বলিয়া, « 
পশ্তাতি ন শৃপোতি' এইরূপ বলিতেন। যেখানে 'ন পশ্যতি ন শৃণোতি' খষি বলিয়াছেন 
সেখানে দেখিয়াও দেখেন না, শুনিয়াও শোনেন না, এই ভাবে উল্লেখ করিয়াছেন 
হৃতরাং পরমন্বরূপে আপনার ম্বভাবসিদ্ধ হ্বয়ম্প্রকাশত্ব থাকে । তবে এমন ভাবে থাবে 
যে, সে থাকার দ্বার তাহাকে “ক বা বিশেষভাবে বিজ্ঞাতা, এ নামে তখন আখ্যা, 
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কর! যায় না, আবার তাই বলিয়া অজ্ঞও বলা যায় না। শক্তিই অবিনাশী আত্মা, 
“অবিনাশিত্বাং) বলিয়া উহার সামগ্রস্ত করিয়াছেন। “ন পশ্যতি ন বিজানাতি” প্রভৃতি 
শ্রুতিদ্বার আত্মার শ্বয়ংশক্তিত্ব নিষেধ করা হয় নাই। নির্ববশেষ আত্মপ্রতায়সার- 
রূপ সেই পরমাত্মা সবিশেষ ঈক্ষণময় বা সবিশেষ আত্মপ্রত্যয়ময় হইয়া আপনার 
স্বয়্প্রকাশত্বকেই দর্শনশক্তি, শ্রবণশক্তি, প্রাণশক্তি, বিজ্ঞান বা বুদ্ধিশক্তিরূপে আকার দেন 
বা আপনিই সেই বিশিষ্ট শক্তিমুত্তি ষে গ্রহণ করেন, ইহাই শ্রুতির মর্মম,__দব্দুন্‌ বাক পশ্যন্‌ 
চক্ষুঃ শৃ্থন্‌ শ্রোত্রং মন্বানে! মনঃ”--তিনি কথা কহিয়া বাকৃশক্তি হইলেন, দর্শন করিয়া 
দৃষ্টিশক্তি হইলেন, শ্রবণ করিয়া শ্রবণশক্তি হইলেন, মনন করিয়া মনঃশক্তি হইলেন, এইরূপ 
উল্লেখ থাকায় সহজেই হৃদয়ঙ্গম হইতেছে, এই সমস্ত বিশিষ্ট বিশিষ্ট শক্তি সেই আত্মপ্রত্যয়- 
রূপ শক্তিরই বা আত্মারই ভিন্ন ভিন্ন বিশিষ্টতাপ্রকাশ মাত্র। নিব্বেদ পরমাত্মাই 
স্বসম্ঘদনময় হইয়া আপনার নির্রিশেষ প্রকাশত্বকে বিশেষ বিশেষ শক্তিরূপে প্রকটিত 
করেন, পূর্বোক্ত শ্রুতির মন্দ হইতে ইহ বুঝিতে বিন্দুমাত্রও বিলম্ব হয় না। পরমতত্বে 
কোনও বিশিষ্ট শক্তিত্বের পরিচয় থাঁকে না, সেই জন্য শক্তি আদি কোন নাম সেখানে 
প্রযোজ্য নহে। কিন্তু তাই বলিয়া তিনিই যে ম্বয়ংশক্তি হইয়। পরমেশ্বর সাজেন ব1 শক্তি 
ও সন্তারূপ উভয়লিঙ্গত্ব প্রকটিত করেন, ইহা নিঃসংশয়রূপে “আত্ম্মৈবেদমগ্র আসীৎ'"' 
তদৈক্ষত...তৎ সর্ববমভবৎ* এই জাতীয় শ্রুতি এবং “ন প্রজ্ঞে৷ নাপ্রজ্ঞঃ” এইরূপ পরমতত্ব 
সম্বন্ধীয় শ্রুতির সমন্বয় দ্বারা জানা যায়। এবং নির্ব্বিশেষ স্বয়ম্প্রকাশত্ব অস্বীকার করিলে 
অনাত্মতত্বেই উপস্থিত হইতে হয়। কেন না, চিতিশক্তিত্বই চেতনার সরূপলক্ষণ। এবং 
কথা কহিয়। বাক্‌ হইলেন, দর্শন করিয়। দর্শণেক্দ্রিয় হইলেন, এ সকল কথাও নিরর্৫থক হয়। 
কেন না, এঁ সকল হওয়াই তাহার শক্তিত্ব সপ্রমাণ করিতেছে । তবেই দেখ, স্বয়*্প্রকাশত্বই 
তাহার নিত্য মহিমা এবং কখনও মাত্র নির্ববিশেষ বা নির্ধবেদ ও কখনও সবিশেষ স্বসম্থেদন- 
ময়, ইহাই হইল তাহার উভয়লিঙ্গত্ব। 

সেই স্বয়ন্প্রকাশ আত্মা যে বিশেষভাবে ব্বসম্বেদনময় হন, ইহ! শ্রতির স্পষ্ট উল্লেখ । 
“তদৈক্ষত.'.তৎ সর্ধমভবৎ”--সেই পরম অদ্বিতীয় মুলতত্বস্বরূপ আত্ম! ঈক্ষণ করিলেন 
ও সমস্ত হইলেন, সকল শ্রতিই পুনঃ পুনঃ এই কথ উল্লেখ করিয়াছেন । এই ঈক্ষণ- 
শক্তিই তাহার স্বসম্বেদনশক্তি। সুতরাং “তদৈক্ষত” এইরূপ শ্রুতিগুলি. আত্মার 
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হ্বসম্বেদনত্ব স্পষ্টরূপে স্বীকার করিতেছে । সেখানে দ্বিতীয়বৎ বা বিভক্ত অন্থবৎ যখন 
কোন কিছু থাকে না, ইহাই শ্রুতির স্পষ্ট উক্তি, তখন সে ঈক্ষণশক্তি ষে তাহারই স্বাধীন 
্বসম্বেদনশক্তি, তিনি আপনার দ্বারাই আপনাকে ঈক্ষণ করেন, কোন দ্বিতীয়ের 
সাহায্যে করেন না, ইহাতে বিন্দুমাত্রও সন্দেহ করিবার অবকাশ নাই। “তদৈক্ষত” 
এইরূপ যেখানে উল্লেখ আছে, তাহা “ঈশ্বরকে লক্ষ্য কর! হইয়াছে---পরমাত্মাকে নহে, 
পরমাত্মতত্বের একাস্তিক নিক্ষিয়ত্ব প্রতিপন্ন করিবার জন্য কেহ কেহ এইরূপ বলিবার 
দুঃসাহস দেখাইয়াছেন। কিন্তু পরমাত্মাই যে ঈশ্বর এবং প্রলয়ে ঈশ্বর বলিয়া স্বতন্ত্র কোন 
সত্তা থাকে না, এ কথাটা তাহার! সম্পূর্ণরূপে ভুলিয়া যান। “বিগ্ভাবিগ্ে ঈশতে যস্ত 
সোহন্যঃ”-_বি্যা ও অবিদ্তা বা জীবত্ব ও ঈশ্বরত্ব, যিনি এই উভয়েরই ঈশনকর্তা, তিনি 
অন্ত অর্থাৎ পরমাত্মা, এইরূপ বলায় পরমাত্বাই যে সাক্ষাদ্ভাবে ঈশনকর্তা বা ঈশ্বর, 
ইহা স্পষ্টই দেখা যাইতেছে । আর প্রলয়ে যখন গতিসামান্য বিধায় সমস্তই পরমদেবতায় 
একীভূত হইয়। যায় ও মাত্র এক তত্বই বিদ্যমান থাকে এবং “তদৈক্ষত* বলিয়া তাহাকেই 
যখন লক্ষ্য করা হইয়াছে, তখন পরমাত্মা ঈক্ষণ করেন না, ঈশ্বর ,ঈক্ষণ করেন, এরূপ অসার 
যুক্তির অবকাশ কোথায় £ “সদেব সৌম্য ইদমগ্র আসীৎ.'*আত্মৈবেদমগ্র আসীৎ*** 
ব্রশ্মৈবেদক্গগ্র আসীৎ*- প্রেরূপ থাকায় এঁ আত্মাকেই যে সৎ ও ব্রহ্ম বল! হইয়াছে, ইহা 
নিঃসংশয়। “তদ।ত্মানমেবাবেদহং ব্রন্মাম্মি*--বস্তুতঃ সেই পরমতত্বম্বরূপ আত্মা আগে 
“অহং ব্রহ্মা্মি”* এই ভাবে বুখিত হন ও তখন “তৃৎ সর্বমভবং”--তিনি সমস্ত হন। 
এইরূপে শ্রুতি, আত্মার স্বীয় ঈশ্বর বা ব্রহ্মরূপ প্রকাশ করা ও জগন্ম তি ধরার কথ 
বলিয়াছেন। মাত্র ব্রদ্ষে বা ঈশ্বরে সমস্ত পরিসমাপ্ত করিয়া, আত্মতত্বে স্বগত ভেদ 
প্রতিষ্ঠা করেন নাই । 

“বুদ্ধির সাহাযো তাহার স্বসম্বেদনত্ব প্রকাশ পায়, প্রকৃতপক্ষে আত্মার স্বাধীন 
স্বসম্থেদনত্ব নাই”-_নিগুণবাদীর! এই ভাবেও তাহার সক্ক্িয়ত্ব নিরাস করিতে প্রয়াস পান। 
এই প্রয়াস যে অসার; ইহা পূর্বেই বলা হইয়াছে, আর বুঝাইবার আবশ্টাকতা নাই। তবু 
বুঝাইয়৷ বলি।'জীবক্ষেত্র বুদ্ধি দ্বারা আত্মার স্বসম্মেদনস্ব পরিস্ফুট হয়, এই যুক্তি অবলম্বনে 
পরমাত্মক্ষেত্রেও বুদ্ধি দ্বারা তিনি আপনি আপনাকে জানেন, এইরূপ বলিবার চেষ্টা কর! 


ধিফূল। কেন না, সেখানে বুদ্ধি-আদিরূপেও কোন স্বগত ভেদ থাকে না, ইহা পূর্বে 
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বলিয়াছি। জীবের বোধক্রিয়। বিষয়াধীন, বিষয়ের ঘাত-প্রতিঘাতে জীব আপনার 
সত্তাবোধ করে, এই জন্য জীবের বোধক্রিয়ার নাম অনুভূতি-- অনু পশ্চাৎ ভবতি ইতি” । 
বিষয়ের সহিত চতুর্দশ করণের ঘাত-প্রতিঘাত রুদ্ধ হইলেই জীব, সত্তাবোধ হারায় এবং 
স্বপ্তির ঘোরে প্রবিষ্ট হয়; স্থতরাং জীবের বোধক্রিয়া৷ যে বিষয়াধীন ব! বুদ্ধি-আদির 
অধীন, ইহ! স্বচ্ছন্দে বুঝা যায়। কিন্তু তাই বলিয়৷ পরমাত্মার বোধক্রিয়াও জীবের 
অন্ুভূতিবিজ্ঞান অনুসারে কল্পনা করিতে চেষ্টা করা ভ্রান্তি মাত্র। পরমাত্বার বোধ- 
ক্রিয়ার নাম অনুভূতি নৃহে-_সম্ভৃতি। যাহা স্বাধীনভাবে বোধ করেনু, প্রত্যক্ষরূপে তাহাই 
হন, ইহাই তাহার বিশেষত্ব। 'সম্যক্রূপেণ ভবতি ইতি সম্ভৃতিঃ। প্রলয়ান্তস্থিত সে 
পরমাত্মায় বুদ্ধি আদি থাকে না এবং ঈক্ষণ বা বোধ করিয়াই তিনি বুদ্ধি প্রভৃতি হন, ইহা 


হরর ৯ 
পূর্বে শ্রুতি উদ্ধার করিয়া দেখাইয়াছি ও অনুভুতি বিচার করিয়া অধ্যাত্বে প্রাজ্ঞ পুরুষ 


বিজ্ঞাতারূপে জাগ্রত হইয়া জীবকে জাগ্রত করেন.ও আপনাকে অব্যক্ত করিয়া জীবকে 
সুপ্ত করেন, ইহাও দেখাইয়াছি । স্তরাং পরমাত্মার ঈক্ষরশক্তি যে স্বাবীন, ইহা ভর 
সিদ্ধান্ত। এবং সে শক্তিকে আত্মধন্মবিলক্ষণ অর্থাৎ চিতিশক্তি ভিন্ন অন্য কোন 
সদসদাকারীয় শক্তি বলিতে গেলে স্বগত ভেদ স্থীকার্য্য হইয়া পড়ে এবং সেরূপ শক্তি 
স্বীকার করিলে জগৎ অসম্ম,ল হয়, স্থতরাং আত্মা স্বয়ংশক্তি। 

তার পর দেখ, বুদ্ধি আদি দ্বার! প্রতিবিষ্বিত হইয়া তিনি আপনি আপনাকে জানেন 
বা উপলব্ধি করেন, তর্কের খাতিরে ইহা স্বীকার করিলেও অনুভূতি যে আত্মারই ধর্ম, ইহ] 
অস্বীকার করা যায় না, ইহাও পূর্ব্বে বুঝাইয়াছি। অনুভূতি আত্মারই, বুদ্ধি আদি দ্বারা 
সে অনুভূতির বিশিষ্টতা বা আয়তন রচিত হয় মাত্র। অনুভূতি আত্মার নহে বলিলে 
অচেতনকে অনুভূতিময় বলিতে হয়। “ন আত্মতোহন্োহস্তি ্রষ্টা ন আত্মতোহন্তোহস্তি 
শ্রোতা” এইরূপ বলিয়া দ্রষত্বাদি যে আত্মারই ধর্ম, ইহা শ্রুতি পুনঃ পুনঃ উল্লেখ 
করিয়াছেন। বুদ্ধি আদির সাহায্যেই হউক বা স্বাধীনভাবেই হউক, অনুভূতি আত্মারই 
ক্রিয়! অর্থাৎ তিনি অনুভব করেন, এ কথা স্বীকার করিলেই আত্মার সক্রিয়ত্ব বা প্রত্যয়ানু- 

সিাপপউসপবপ ০ 

দরষত্ব স্বীকার করা হয়। সুতরাং পরমাত্মার সক্ক্িয়ত্ব অস্বীকার করিতে ব্ন্গন্গেত্রে 
জীবোচিত অন্থভূতি-বিজ্ঞান যদি তর্কের খাতিরে স্বীকারুকরি অর্থাৎ বুদ্ধির দ্বারা পরমা! 
স্বসম্বেদনময় হন, এরূপ যদি বলি, তাহা হইলেও পরমাত্মার সক্তিয় হইবার শক্তি নিরা 


উভয়লিঙ্গ শ্রুতি-সমন্বয় ৃ 2:৫৯) 
করা যায় না। অধিকন্ত বুদ্ধি আদি দ্বিতীয় তত্ব স্বীকার করিয়া অদ্বৈত-তত্ব লঙ্ঘন কর! 
হয় এবং পরমাত্মাকে পরাধীন ও পরিচ্ছিম্ন করা হয়। ম্থুতর|ং “তদৈক্ষত” এইরূপ শ্রুতি- 
সকল হইতে আত্মার স্বাধীন সক্তরিয়ত্ব প্রতিপন্ন হইল। তিনি অলিঙ্গ থাকেন ও সবিশেষ 
বেদনময় হইয়া লিঙ্গপ্রকাশ করেন, ইহ অবিসংবাদী সত্য । 

“সদেব সৌম্যেদমগ্র আসীদেকমেবাদ্িতীয়ম্”__-হে সৌম্য, এই সমস্ত একমাত্র 
অদ্বিতীয় সং-রূপেই অগ্রে ছিল। “তদৈক্ষত বনু স্তাং প্রজায়েয়েতি”--তিনি বু হইবার 
বেদনময় হইলেন। প্ত্রহ্ম বা ইদমগ্র আসীৎ, তদাত্বানমেবাবেদহং ব্রহ্মাম্মীতি তন্মাৎ 
তৎ সর্বমভবং*--এই সমস্ত একমাত্র ব্রক্মরূপেই ছিল, তিনি "আমি ব্রহ্ম" এইরূপ বেদনময় 
হইলেন এবং সমস্ত হইলেন। এই প্রকারের বহু বনু শ্রুতি, তিনি যে স্বাধীনভাবে সক্রিয় 
হন, ইহা! পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন। তত্রাচ আর একটা শ্রুতি তুলিয়া ইহার উপসংহার 
করিতেছি। “আত্মমৈবেদমগ্র আসীৎ পুরুষবিধঃ, সোহন্ুবীক্ষ্য নান্যদাত্বনোইপশ্ঠযৎ*--এই 
ইদংপদ-বাচ্য সমস্ত অগ্রে পুরুষবিধ আত্মরূপেই ছিল অর্থাৎ যিনি পুরুষরূপে প্রকাশ হন, 
সেই শুদ্ধ আত্বন্বরূপে এই বিশ্ব ছিল, তিনি অনুবীক্ষণ করিয়া আপনাকে আপনি তন্ন তন্ন 
করিয়া দেখিয়া, আত্মা হইতে অন্য কিছু দেখিলেন না। তিনি সর্বপ্রথম স্বসম্বেদনময় 
হইয়। স্বীয় আত্মত্বই বোধ করেন এবং একত্বই অনুভব করেন, এই শ্রুতি হইতে ইহা সুস্পষ্ট 
দেখা যাইতেছে । সুতরাং সেখানে যে কোন বিভাগ থাকে না এবং সে যুলতত্ব যে বস্তুতঃ 
একান্ত এক, ইহা! পাওয়া গেল এবং তিনি যে অন্ুবীক্ষণ ব৷ ঈক্ষণশক্তিসম্পন্ন, ইহাও বুঝা 
গেল। বুদ্ধি আদি কোন কিছু থাকিলে দনান্দাত্মনোইপশ্যৎ” এরূপ উপলব্ধি হইত 
না। প্রকৃতপক্ষে মূলতত্ব যে সর্্বভেদাতীত, এক এবং স্বয়ংশক্তিরূপে প্রকটিত হইতে সমর্থ, 
এইরূপ ৩।খার উভয়লিঙ্গতব সিদ্ধান্ত গ্রহণ করিতে আমরা বাধ্য । সদসংরূপ, ব্রহ্মালক্ষণ হইতে 
ভিম্ন কোন প্রকার শক্তির কল্পন। শ্রুতি-বিরুদ্ধ। এ সম্বন্ধে আর অধিক বল। বিডম্বন! মাত্র । 

এ পর্যন্ত যাহা! বলিয়াছি, তাহার সার মন্ম এইরূপ £-_- 

১। স্বয়ম্প্রকাশত্ব আত্মার নিত্যমহিমা। 

২। প্রলয়াস্তস্থিত পরমাত্ম। একাস্ত নির্বেদ অর্থাৎ জ্ঞ অজ্ঞ, উভয় আখ্যার অতীত 
এবং সম্বেদম্নময় নহেন। আত্মপ্রত্যয়সার চেতন ভিন্ন সেখানে আপনি আপনাকে জানিতেছেন, 
এরূপ বোধবৃত্তি বা শক্তিপ্রকাশ পর্ধ্যস্ত থাকে নঃ। সুতরাং তিনি সর্ব আখ্যার অযোগ্য । 
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৩। সেই আত্মপ্রত্যয়ক চেতনাকে বিশেষভাবে পরিস্ফুট করিয়া তিনি ব্বসন্বেদনময় 
হন এবং আপনাকে ব্রহ্ম বলিয়া বোধ করেন ও সমস্ত হন। আবার সেই ব্রহ্মবোধকে 
আত্মপ্রত্যয়ে পর্যবসিত করিয়া নির্ববেদ ও অবাঙ্মনসগোচর হন। 

৪। স্বয়ন্প্রকাশত্বের এইরূপ নির্বিশেষ ও সবিশেষ ভাব শ্বীকারেই তাহার 
উভয়লিঙ্গত্ব ত্বীকৃত হয়। তিনিই শক্তি এবং তিনিই সত্তা, ইহাই উভয়লিঙ্গত্ব এবং 
সর্ব্বলিঙ্গাতীত পরমাত্মাই ব্বসম্থেদনময় হইয়া, এই উভয়লিঙ্গত্ব প্রকটিত করিয়া, ঈশ্বরত্ব 
অভিব্যক্ত করেন এবং নিক্ক্রিয় ও সন্ত্রিয়, উভয় আখ্যার যোগ হন। আপনি আপন দ্বারা 
আপনাকে জানেন, ইহাই স্বাধীন স্বসন্েদন এবং ইহাই তাহার শক্তিত্বের পরিচয়। 
আত্মজ্ঞান নিত্য বলিয়া তিনি স্বয়ংশক্তি। তিনি স্বয়ংশক্তি বলিয়া অর্থাৎ আপনি 
আপনাকে জানেন বলিয়া আত্মজ্ঞান শাস্ত্রের সার্থকতা আছে নতুবা “আত্মজ্ঞান'ই 
নিরর্থক হইত; কেন না, প্রকৃতি অব্যক্ত হইলে তবে আত্মজ্ঞান উপলব্ধ হয়। 

৫। নির্ধ্ধেদ সংস্থানে শক্তিত্বের বিকাশ না থাকিলেও বিপরিলোপ শ্রুতি দ্বার! 
নিষিদ্ধ। শক্তি অবিনাশী মানেই তিনি স্বয়ংশক্তি। 

৬। সুতরাং পরমাত্মাই ঈশ্বর এবং আত্মপ্রত্যয়ই বিশেষভাবে পরিস্ফুট করিয়া 
তিনি ঈশ্বর ও জগন্মপ্তি গ্রহণ করেন। 

৭। স্থতরাং কোন সদসৎ অনির্ধবচনীয় অবিষ্ঠা-শক্তিকে জগৎকাঁরণ বল! ও 
জগৎকে ভ্রাস্তিবিলাস বলা ভ্রান্ত পুরুষেরই ভ্রাস্তিকল্পনা । 

সবলের আদি সেই পরমতত্বস্বয়্প্রকাশ বা ন্বয়ংশক্তি বলিয়া একান্ত অনির্ব্বচনীয়। 
অবাঙ্মনসগোচর সেই পরমতত্বে সগুণ নিগুণ, কোন লিঙ্গত্বই প্রকাশ থাকে না অথচ 
স্বয়ম্প্রকাশ বলিয়া উভয়লিঙ্গ প্রকাশের যোগ্যতা সমাক্রূপে তাহাতে ই-_-এই জন্য নিষ্দিষ্ট- 
ভাবে তাহাকে সগুণ নিগুণ কিছুই বল! যায় না। বিশেষতঃ সগুণ ব। নিগুণ, এরূপ 
কোনও নির্দিষ্ট আখ্যা দিলেই পূর্ণত্বের হানি হইয়া যায়। যাহা নির্দিষ্ট, তাহা সংজ্ঞার 
অধীন এবং সংজ্ঞা বা শব্দই একটী বিশিষ্ট আয়তনবোধক। ্য়ংশক্তি অথচ শক্তিত্বের 
বিকাশ নাই-_একাস্ত অলিঙ্গ, এরূপ তত্বের ফোন নিদিষ্ট সংজ্ঞ। দেওয়া যায় না। সংজ্ঞা 
দিলেই লীমার মাঝে উলীত হইতে হয়, ইহা! পুর্বে বলিয়াছি। ব্ৃহদারগ্যকে চতুর্থ 
অধ্যায়ে জনক-যাজ্ঞবস্ক্য-সংবাদে মন প্রাণ, যাহা কিছু ব্রহ্ম বলিয়া আরাধনা কর; সমস্তই 
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ব্রদ্মের পাদ্দমাত্র এবং সেই মন প্রাণ সংজ্ঞাগুলি ব্রদ্মের এক এক পাদ বা আয়তন ও 
হৃদয়াকাশেই সে সকলের প্রতিষ্ঠা, এইরূপ স্পষ্ট বলা হইয়াছে । “মন এব আয়তনমাকাশ: 
প্রতিষ্ঠা, চক্ষুরেবায়তনমাকাশঃ প্রতিষ্ঠা, প্রাণ এবায়তনমাকাঁশঃ প্রতিষ্ঠা, বাগেবায়তন- 
মাঁকাশঃ প্রতিষ্ঠা*”__এইরূপ বলিয়া তাহাকে কোন একটী সংজ্ঞ। দ্বারা অভিহিত করিতে 
গেলেই তাহার একটা সসীম আয়তন রচনা! করা হয় বা পাদমাত্র বলা হয়, এই কথাটা 
খষি সুন্দররূপে বুঝাইয়াছেন। এবং সেই কথার উপসংহারে আত্মা যে সংজ্ঞা-নি্দিষ্ 
নহেন, তাহা বিশেষভাবে বলিবার জন্য “ম এষ নেতি নেত্যাত্বা অগ্রাহ্ো নহি গৃহাতে” 
এইরূপ বলিয়াছেন, এবং এই জন্যই “্যস্যামতং ত্য মতং মতং যস্য ন বেদ সঃ” যাহারা 
তাহার সম্বন্ধে মত প্রকাশ করিতে পারে অর্থাৎ বাক্য দ্বারা বর্ণনা করিতে পারে, তাহার! 
তাহাকে জানে না; যাহারা পারে না, তাহারাই তাহাকে জানে কেন উপনিষদে এই 
ভাবে তাহার অনির্ধ্চনীয়ত্ব বর্ণনা করা হইয়াছে। আপনি আপনাকে স্বতঃসিদ্ধভাবে 
জানিয়াও, 'জানিতেছি* এইরূপ বিশেষ বোধবৃত্তি পর্ধ্যস্ত সেই পরম সংস্থানে তিনি রাখেন 
না; সুতরাং সত্তা বা শক্তিত্বের সর্ধবলিঙ্গই সেখানে আত্মভূত। কাজেই তখন যে তিনি 
একাস্ত অনির্ধ্বচনীয় এবং সগুণ নিগুণ উভয় আখ্যার অতীত, ইহাতে আর সংশয় কি? 
কিন্ত উভয় আখ্যার অতীত হইলেও তিনি স্বসম্বেদনময় হইয়া উভয় আখ্যার যোগ্য 
হন, ইহাই শ্রুতির সিদ্ধাস্ত। যখন তিনি স্বসম্বেদনময় হইয়া আত্মপ্রত্যয়কে ব্রহ্মপ্রত্যয়ে 
পরিষ্ফুট করেন অর্থাৎ ঈশ্বরত্বের অভিব্যক্তি করেন, তখন দেখিতে পাওয়া যায়_তিনি 
নিগুণ সগুণ ব৷ নিক্কিয় সক্রিয়, যুগপৎ উভয়ই। স্বসন্থেদনময় হইয়া যখন তিনি ঈশ্বর ও 
জগন্ম্তি গ্রহণ করেন, তখন যে নিগু/ণ থাকিয়াই সঞ্জণ হন অর্থাৎ নিষ্ঁণ ও সগুণ, উভয় 
ভাব প্রকটিত করেন, শ্রতি এ কথ পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন। ক্রিয়াপ্রকাশকালে নি? 
সগুণ, এই আপেক্ষিক ভাব ছইটি যুগপৎ প্রকাশ হইয়া পড়ে, ইহাই শ্র্দঘতির অভিমত অর্থাৎ 
তখন দেখা যায়, সত্তারূপে তিনি নিগুণ বা নিষ্ক্রিয় থাকিয়াই শক্তিরূপে সগুণ বা সক্রিয় 
হইয়াছেন এবং সে সক্রিয়ত্ব দেখিয়াই নির্ধেদ সংস্থানকে নিগুণরূপে প্রতিভাত হইতে 
দেখা যায়। বন্তৃতঃ নিগডণ সগুণ বা “নিষ্ক্রিয় সক্রিয়, এগুলি আপেক্ষিক শব । 
“তদ্ধাবত্বোইস্যানত্যেতি তিষ্ঠং”-_তিনি স্থির থাকিয়াই সর্বাপেক্ষা গতিশীল হন, 
“আসীনো৷ দৃরং ব্রজতি শয়ানো যাতি সর্বরতঃ”_-তিনি স্থির থাকিয়াই দূরে গমন 
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করেন, শায়িত থাকিয়াই সর্বত্র গতিশীল, “স্থিত্চ যচ্চ”-_স্থিতিশীল এবং গতিশীল, 
“সচ্চ ত্যচ্””--সত্তাশীল ও অব্যক্ত, এই সকল শ্রুতি তাহার সেই ঈশ্বরত্বর্ূপ 
অভিব্যক্কিটিও যে উভয়লিঙ্গ। ইহা পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন। ““তদেজতি তন্নৈ- 
জতি”*_-তিনি যান, তিনি যান না, “অনেজদেকং মনসো জবীয়:»-শ্গতিহীন হইয়াও 
মন অপেক্ষা দ্রুতগামী, এ সকল শ্রুতির সহজ অর্থই গ্রহণীয়, বুদ্ধি আদির সাহায্যে 
গতিশীলবং প্রতিভাত হন, এরূপ অর্থ গ্রাহা নহে। কেন না, শ্রুতির ভাষাও সেরূপ নহে 
এবং সে কল্পনা যে অপঙ্গত, ইহা! পুরে দেখাইয়াছি। ব্রহ্ষক্ষেত্রে বুদ্ধিকল্পনা চপলতা 
মাত্র । “তদেজতি তন্নৈজতি'-__সা"চাদ্‌ভাবে ইন্দ্রিয় বা বুদ্ধিআদির আগেই তিনি যান, ইহা 
বল হইয়াছে । “নৈনদেবা আপ্ন,বন্‌ পুর্ববমর্ষৎ।” উভয় বিপরীত ভাব একই সময়ে 
একে কেমন করিয়া প্রকটিত থাকে, সে সম্বন্ধে যুক্তি পুর্ব্বে দেওয়া হইয়াছে। পূর্ণে যাহ! 
প্রকাশিত হয়, তাহা পূর্ণের পূর্ণত্ব অক্ষুগ্ন রাখিয়াই প্রকাশ পায় এবং পূর্ণ হইতে যাহ! 
প্রকাশ পায়, তাহাও পূর্ণ, পূর্ণতত্বই এইরূপ । ূ 

স্বৎপিণ্ডে কুস্তত্ব প্রকাশে যেমন মৃত্তিকাত্ব অক্ষুপ্ন থাকে ও কুস্তত্ব প্রকাশ পায়, 
তেমনই তাহার অবাঙ্মনসগোচরত্ব অক্ষুগ্ন রাখিয়াই তিনি ঈশ্বরত্ব প্রকাশ করেন। 
শ্রুতিও ঠিক এই দৃষ্টানস্তই দিয়াছেন। বিশ্ষেতঃ যদি তাহার কোন বিশিষ্ট লিঙ্গ থাকিত, 
তাহা হইলে অন্য লিঙ্গ প্রকাশ করিবার, সময় র সময় সেই লিঙ্গটা পরিণমিত ত হইবার আশা 
করা যাইত, কিন্তু এখানে ঈশ্বরত্বরূপ লিঙ্গ প্রকাশে সৈরপ আশঙ্কা কা বিন্দুমাত্র করা যায় 
না এই জন্য প্রকাশগুলির নাম স্থজন। এই ভাবেই বিশ্বপ্রকাশ হয়। সেই জন্তই সে 
অলিঙ্গ আত্মা আপনাকে শক্তিরূপে প্রকাশ করিবার পর, সেই সক্রিয়ত্বের অপেক্ষায় 
নিক্ষিয়ত্বরূপে পরিলক্ষিত হন ও নিগুণ আখ্যার যোগ্য হন। *নিক্ষলং*নিক্ষিয়ং শাস্তং 
নিরবদ্যং নিরঞ্জনং” প্রভৃতি শ্রর্তির এইখানেই সার্থকতা । তখন সত্তারূপে তাহাকে 
নিগড৭ বা নিষ্ষিয় এবং শক্তিরূপে তাহাকে সগুণ বা সক্রিয় বা পরমেশ্বর, এইরূপ বলিতে 
হয়। কিন্তু সঙ্গে সঙ্গে মনে রাখিতে হইবে, সেই অনির্ব্চনীয় পরমতত্ব একান্ত. নিন 
বা একান্ত অনির্দেশ্, এ কথা বলিবার উপায় নাই। সকলের যিনি আত্মা, তাহার আত্ম- 
প্রত্যয় কখনও নিরস্ত হয় না, হইতে পারে ন। এবং সেই জন্য আত্মার নিকট আত 
অনির্দেস্। এ কল্পনার বিন্দৃমাত্র স্থান নাই। তিনি আপনাকে ঈশ্বররূপে ব্যক্ত করিয়া, 
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উভয়লিঙ্গত্বের আশ্রয় হন বলিয়া, সর্বববিপরীতযুগ্ন ভাবই যুগপৎ তাহাতে সমস্থিত থাকে ; 
সেই কারণেও তিনি সর্ব্বভাবেই বর্ণিত হইবার যোগ্য হন, কোনও নির্দিষ্ট ভাব-সীমায় 
তিনি আবদ্ধ থাকেন না। যখন তিনি স্বীয় ঈশ্বরত্ব অব্যক্ত করিয়া, প্রলয়াস্তস্থিত পরমতত্ব- 
রূপে বিরাজ করেন, তখন আপনার একত্ব বা বহুত্ব, এরূপ কোন বিশিষ্ট প্রত্যয়ই থাকে 
না এবং যখন প্রকাশ সুচনা করেন, তখন সর্বপ্রথম আপনার একত্বের প্রত্যয় ভীহীতৈ 
সম্ব দ্ধ হয়, শ্রুতি এ কথা পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন। এবং সেই একত্ব_ প্ররুমার্থহঃ অবিচল 
রিয়া তিনি বহু হন ও যুগপৎ এক ও বহু, এই ভাবে লীলা প্রকটিত করেন। সেই 
মূলতত্ব যে এক, ইহাও এই কারণে স্থির সিদ্ধান্তরূপে গ্রহর্ণীয়। বহু হইলে একত্ববোধ 
সর্বপ্রথম ফুটিত না । 

এই যে আত্মার ক্রিয়াপ্রকাশ, ইহাতে আত্মার বিকার আশঙ্কা কর যায় না। 
নিগুণবাদীরা এই বিকারের ভয়েই জগৎক্রিয়া তাহাতে সাক্ষাদ্‌ভাবে প্রতিষ্ঠিত করিতে 
সাহস করে না ও সেই জন্ ভ্রান্তি আদি কল্পনা করে। ক্রিয়াপ্রকাশে অলিঙ্গ পূর্ণ সত্তার 
বিকার হয় ন1;_-““পূর্ণস্ত পুর্ণমাদায় পূর্ণমেবাবশিষ্যতে*। অনায়তন আত্ম! ক্রিয়ারূপে 
ব্যাপ্তি প্রকাশ করিয়া জগদাকারীয় নামরূপ প্রকাশ করেন। তাহাতে ক্রিয়া ও ব্যাপ্তি 
নামরূপাত্মক রূপান্তর হয় মাত্র। বিশেষতঃ বিকার অর্থে ই লিঙ্গবিকৃতি, অলিঙ্গের বিকার 
সম্ভব নহে। এই নাম, রূপ ও ক্রিয়ার বিকার শ্রুতিম্বীকৃত। কিন্ত এ বিকারের অর্থ বস্ত- 
বিকার নহে অথব৷ ক্রিয়।র ক্রিয়াত্বের বিকার নহে-নামরূপ-বিকার। ইহা নির্ব্বিশেষ 
ক্রিয়ার বা ্বসম্বেদনের বিশেষ ভাবপ্রকাশ মাত্র। এরূপ বিকার শ্রুতি স্পষ্টভাবে 
স্বীকার করিয়াছেন এবং ইহা! অস্বীকার করিলে পুর্ণতত্ব অপূর্ণ ও নির্দেশ্ট বা সসীম হইয়া 
যায় অথবা একাস্ত অনির্দেশ্ট হইয়া যায়। ইহা ্বয়ংশক্তি আত্মার আত্মপ্রত্যয়ের 
সবিশেষ বিকাখ মত্র এবং ইহাই তাহার পূর্ণত্ব ও উভয়লিঙ্গত সুস্পষ্টরূপে দেখাইয়া! দেয় ॥ 
অলিঙ্গ সত্তার লিঙ্গপ্রকাশ সত্তাবিকার বা লিঙ্গবিকার নহে, পরস্ত অনন্ত লিঙ্গের প্রকাশ 
হওয়া মাত্র এবং তাহাও অঙিঙ্গত্ব অক্ষুপ্ন রাখিয়াই হয়। তাহার অভিব্যক্তিও এইরূপ 
উভয়লিঙ্গ বলিয়। ইহাঁও অনির্বচনীয়। যাহ। শাদা, তাহা কাল নহে, জীবোচিত এইরূপ 
যুক্তি রনধক্ষেত্রে প্রযোজ্য নহে, এবং সেইরূপ সসীম বিচারপদ্ধাতি অবলঘ্বন করিয়া, অসীম 
্রহ্মতত্বের মীমাংসা -হয় না। সেই কারণে শ্রুতি সর্বত্র তাহার উভয়লিঙ্গত্ব বর্ণন 
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করিয়াছেন এবং তাহার এই উভয়লিগগত্ব স্বীকার করিলেই তবে উভয়বিধ শ্রুতির 
সমন্বয় করা যাইতে পারে, নতুবা শ্রুতি-সমন্বয় অসম্ভব হইয়া পড়ে এবং অর্থসঙ্কোচ 
করিতে হয়। | 

* “ছে বাব ব্রন্ষণেো রূপে” ত্রহ্মোর ছই রূপ, এই প্রকারের শ্রতিসকল তাহার 
ভয়লিঙ্ত্ব স্পষ্টরূপে ঘোষণা করিয়াছে । এবং ব্রহ্ম হইতে স্বতন্্ কোন উপাধিযোগে যে 
ঘিতীয় রূপটি ফোটে, এরূপ কোন কল্পন! শ্রুতিতে নাই। ““যত্তদদ্রেশ্ট মগ্রাহামগোত্রমবর্ণ- 
মচক্ষুঃশ্রোত্রং তদপাণিপাদম্."" ' বিভুং সর্বগতং স্ুুক্ক্পং তদব্যয়ং যদ্ভূতযোনিং পরিপশ্যস্তি 
ধীরাঃ*-_যিনি সর্ববভূতের যোনিস্বরূপ, তিনি অদৃশ্য অগ্রাহা অব্যয়। “এতদৈ তদক্ষরং গার্গি 
ব্রাহ্মণ অভিবদস্তি অস্থুলমনগ্হ্ব্ব মদীর্ঘং-.....অনস্তরমবাহাং এতস্য বা অক্ষরস্য প্রশাসনে 
গার্গি নুর্য্যাচন্দ্রমসৌ বিধৃতৌ তিষ্ঠতঃ...***এতদক্ষরং গার্ি অনৃষ্টং দ্রষ্ট অশ্রুতং শ্রোত অমতং 
মস্তু অবিজ্ঞাতং বিজ্ঞাতৃ.--নান্তদতোহস্তি দ্রষ্থু নাম্দতোহস্তি শ্রোতু নান্যদতোহস্তি 
বিজ্ঞাতৃ”__যিনি অনস্তর, অবাহ্য, অদৃশ্য, অগ্রাহ্য, তাহারই শাসনে স্র্ধ্য ও চন্দ্র বিধৃত, 
ভাহারই প্রশাসনে কাল প্রবাহিত, তিনি ভিন্ন অন্য দ্রষ্টা নাই, তিনি ভিন্ন অন্য শ্রোত। নাই, 
তিনি ভিন্ন অন্ত বিজ্ঞাতা নাই। এই সকল শ্রুতি স্পষ্টরূপে তাহার যুগপৎ উভয়লিঙ্গত্ 
বর্ণন করিয়াছেন এবং তিনি যে যুগপৎ এক হইয়। বহু এবং তিনি ভিন্ন অন্থ দ্রষ্টা নাই, 
স্বতরাং জীবাত্মবা ও পরমাত্মা এক, ইহাই প্রতিষ্ঠিত করিয়াছেন। “সস বা এষ মহানজ 
আত্মা যোহয়ং বিজ্ঞানময়ঃ প্রাণেষু-**তশ্মিন্‌ শেতে সর্ধস্য বশী সর্বস্তেশানঃ সর্ববস্যাধি- 
পতিঃ স ন সাধুন। কর্ণ! ভূয়ান্নো এবাসাধুনা৷ কণীয়ান্‌ এয সর্কেশ্বরঃ  স এষ নেতি নেতি 
আত্মা অগৃহ্যো ন হি গৃহাতে'''স বা এষ মহানজ আত্মাহজরো মরোইম্বতোইভয় ব্রহ্ম” 
সেই বা এই আত্মা, যিনি বিজ্ঞানময় জীবাত্বা, তিনি সর্বেশ্বর, বশী, সর্ববাধিপতি, তিনি 
সাধু কর্ম দ্বারা সম্বদ্ধিত হন না অসাধু কণ্্ম দ্বারা লঘ্ুতা প্রাপ্ত হন নাঃ ইনিই সর্বেশ্বর, 
সেই বা এই আত্মাই “নেতি নেতি' শব্দের দ্বারা লক্ষিত, তিনি বা এই আত্মাই অজর, 
অমৃত, অভয়, ব্রহ্ম । এই শ্রুতি ঠিক পূর্বের শ্রুতিগুলির মত আত্মার উভয়জিজত্ব এবং 
জীবাত্ম। ও পরমাত্মার পারমার্থিক অভেদত্ব দেখাইতেছেন। এই সকল শ্রুতি তুল্যবল এবং 
এক আত্মাকেই সমানভাবে লক্ষ্য করিতেছে । তিনি স্বীয় কর্মের দ্বারা যে লঘুতা৷ প্রাপ্ত হন 
না, ইহা স্পষ্টভাবে এই সকল শ্রতিতে বর্ণিত। কর্্মকে সদসদাকারে লঘু করিয়া তাহার 
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নিগুণত্ব রক্ষা! করিতে শ্রতি বিন্দুমান্রও প্রচেষ্টী করেন নাই। ইহাদিগের মধ্যে সগুণ ব' 
নিগুণবাচক কোনও শ্রুতিরই অর্থসঙ্কোচ করা যায় না বা কোনটিকে প্রাধান্য দেওয়। 
যায় না এবং উভয় শ্রুতিই পরমাত্মতত্বকে তাহার অভিব্যক্তি লক্ষ্য করিয়! বর্ণনা করেন। 
যিনি পরমাত্মা, তিনিই সাক্ষাৎভাবে ঈশ্বর ও জগদূযোনি, ইহাই এ শ্র্তিগুলির সারমর্ম । 
নিগুণ শ্রুতির অর্থসঙ্কোচ করিলে নিত্য স্বসম্বেদনতা শ্বীকৃত হইয়। পড়ে এবং শাস্ত 
আত্মপ্রত্যয়সার পরম সংস্থানের অসঙ্গত্ব লাঞ্ছিত হয়। “অসঙ্গোহয়ং পুরুষঃ” ইহা! শ্রতির 
স্পষ্ট উল্লেখ এবং “কেন কং বিজানীয়াৎ যস্তামতং তস্য মতং” প্রভৃতি শ্রতিগুলিও অর্থহীন 
হয়। আবার সগ্ণ শ্রুতির অর্থসঙ্কোচ করিলে তাহার ভূতযোনিত্ব সাক্ষাংভাবে রক্ষা কর! 
যায় না৷ এবং জগৎ অসন্মুল হয়। বিশেষতঃ কোনও শ্রুতিতেই যখন সে প্রকারের কোনও 
ভাব পরিলক্ষিত হয় না, কোনও শ্রুতিই যখন তাহার ঈশ্বরত্ব বা তাহার অনির্ধ্চনীয়ত্ব, কোন 
ভাবকেই সঙ্কুচিত ব৷ ভাবাস্তরিত করেন নাই, বরং “যতো! ব। ইমানি ভূতানি জায়ন্তে” 
বলিয়! সগৌরবে ঘোষণা করিয়াছেন, তখন বুঝিতে হইবে, উভয়লিঙ্গত্ব স্পষ্টভাবে সিদ্ধান্ত 
করাই শ্রুতির উদ্দেশ্য । উভয়ই তুল্য সত্য এবং সে সত্যের মধ্যে আপেক্ষিকতা নাই। 
বিশেষতঃ তাহার নিত্য স্বয়ম্প্রকাশত্ব বা নিত্য আত্মপ্রত্যয়সারত্ব যখন অস্বীকার করিবার 
উপায় নাই, তখন আর ওরূপ একদেশদশিতার আবশ্যকতাই থাকে না; বরং উভয়লিঙ্গত্বই 
সম্যক্রূপে প্রতিষ্ঠা করা অপরিহার্য হইয়া পড়ে। এবং পূর্ণের বিজ্ঞান উভয়লিঙ্গত্ব স্বীকার 
ভিন্ন কোন রূপেই প্রতিচিত কর যায় না। 

এই স্বয়ংশক্তি আত্মতত্ব কেনোপনিষদ্খানিতে সুন্দররূপে বিবৃত করা হইয়াছে। 
িন্মনসা ন মন্ুতে যেনাহুর্মনো মতম্‌, যচ্চক্ষুষা ন পশ্ঠতি যেন চক্ষংষি পশ্যতি”__ষিনি মনের 
দ্বার মনন করেন না, পরস্ত ধাহা দ্বারা মন মনন করিতে সমর্থ হয়, যিনি চক্ষু দ্বারা দর্শন 
করেন না, পরস্ত ধাহ! দ্বার! চক্ষু দর্শন করিতে সমর্থ হয়, এই প্রকারের উল্লেখ পুনঃ পুনঃ 
থাকায় আত্মশক্তি দ্বারাই যে দর্শন, শ্রবণ, মনন প্রভৃতি কার্য সম্পাদিত হয়, ইহাই 
প্রতিপাদদিত হইয়াছে। তাহার অধিষ্ঠানবশতঃ চক্ষুঃ শ্রোত্রাদি ক্রিয়াশীল হয়, এ কথ! 
বলিলেও ইহাও যে শক্তিত্বের পরিচায়ক, ইহ! পূর্বে বলিয়াছি। যাহ! দ্বারা কোন জড় বস্ত 
পরিচালিত বা ক্রিয়াশীল হয়, তাহাযে শক্তি বা শক্তিসম্পন্ন, ইহা! সহজেই হদয়ঙ্গম হয়। 
আত্মানাজ-সংযোগে ক্রিয়া, আত্মারই শক্তিত্ব দেখাইয় দেয়; সুতরাং আত্মা যে স্বয়ংশক্তি, ইহা 
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নুষ্পক্ট। এবং এইরূপ সত্তা ও শক্তির অভিন্নতাবশতঃই পরে “যস্তামতং তস্ত মতং» প্রভৃতি 
শ্রুতি দ্বার! তিনি নির্দেশ্ঠ বা! অনির্দেশ্ঠ, এরূপ একট সংজ্ঞাবাচক নহেন, পরস্ত অনির্ব্বচনীয়, 
ইহাই বিশেষ করিয়া বলা হইয়াছে । আর শক্তি যে আত্মারই, এই কথাটী আরও সুস্পষ্ট 
করিয়া বলিবার জন্য পরবর্তী অধ্যায়ে দেবতাদিগের নিকট ব্রঙ্গের আবির্ভাব হওয়া 
এবং দেবতাদিগের শক্তির অভিমান বিধ্বস্ত করিবার জন্য তাহাদিগের তৃণমাত্র দহনের 
বা বিদলনের ষে বিন্দুমাত্র শক্তি নাই, সমস্ত শক্তিই যে ব্রন্মেরই শক্তি, এই কথাটা 
প্রতিপাদন করার উপাখ্যানটা দেওয়া হইয়াছে । হৈমবতীরূপিণী ব্রহ্মাবিষ্ভা আবিষভূতা 
হইয়া গ্ব্রক্ষণো! বা এতদৃবিজয়ে মহীয়ধ্বমিতি”- ব্রহ্মশক্তি দ্বারাই তোমরা মহিমান্বিত 
হইয়াছ অর্থাৎ তৃণ দহনেরও শক্তি তোমাদিগের নাই, সমস্ত শক্তি ব্রন্গেরই, এইবপ 
বর্ণনা করিয়া, দেবতাদিগকে ব্রঙ্গজ্ঞান দিয়াছিলেন, কেন উপনিষদের এইরূপ উপসংহার। 
ইহা! হইতে কি স্পষ্ট প্রতীত হইতেছে না যে, ব্রন্মের শক্তিত্ব শিক্ষা দেওয়াই কেন 
উপনিষদের আরম্ভ হইতে শেষ পধ্যন্ত অভিপ্রায়? “কিমেতদ্যক্ষমিতি”__এই যক্ষ কে? 
বর্ষের আবির্ভতিতে দেবতারা তাহাকে চিনিতে না পারিয়া, এই ভাবে মনে মনে প্রশ্ন 
করিয়াছিলেন। শক্তিরূপিণী ব্রহ্মবিদ্তা আবিভূতা হইয়া! ব্রন্মের পরিচয় তাহাদিগকে 
দিয়াছিলেন। ইহা হইতেও স্পষ্ট বুঝা যায়, ব্রহ্মশক্তি দ্বারাই ব্রহ্ম নির্ণীত হন, মহিমা শূন্য 
্রন্ম অবিজ্ঞেয়। ্বতরাঁং সমগ্র কেন উপনিষদ্খানি হইতে আমরা ব্রন্মের শক্তিমত্তা বা 
ঈশ্বরত্ব বা আত্মার উভয়লিঙ্গত হুস্পষ্টভাবে সিদ্ধান্তম্বরূপে লাত করিলাম। “কেনেধিতং, 
বলিয়া শক্তিত্বেরই প্রশ্ন কর! হইয়াছিল; কাহার শক্তি দ্বারা মন প্রাণ বিষয়ে যুক্ত হয়, 
এইরূপ প্রশ্নে উপনিষদ্খানি আরম্ভ করিয়া, আত্মারই সেই শক্তি, আত্মাই ব্রহ্ম এবং সেই 
আত্মা বা ব্রন্মেরই শক্তিতে দেবতারা মহিমাময় হইয়াছেন, এইরূপ উপসংহার করায় 
সমস্ত শক্তি ষে তাহারই বা তিনিই অর্থাৎ তিনিই যে হ্বয়ংশক্তি, ইহাই এ শ্রুতিখানিতে 
প্রতিপাদিত হইয়াছে । 

হৃতরাং আত্মা যে স্বয়ম্প্রকাশ এবং স্বয়ম্প্রকাশ বলিয়৷ স্বয়ংশক্তি ও ন্বয়ংশক্তি 
বলিয়। উভয়লিঙ্গ আর উভয়লিঙ্গ বলিয়াই তাহার পরমসংস্থান অনির্ববচনীয়, শ্রুতিসমন্থয়ের 
দ্বারা ধরব সত্যরূপে এই কথাই পাইলাম এবং অবিদ্ভাদি কিছু জগংকারণ বলিয়া কল্পনার 
আবশ্টাকতা নাই, ইহাই প্রতিপন্ন হইল। আত্মন্যেবাত্মানং পশ্ঠতি সর্ধবমাত্মানং 


উভয়লিঙ্গ-শ্রতি-সমন্বয় ৬৭ 


পশ্যুতি”--সমাহিত পুরুষ আত্মাতেই আত্মীকে দেখেন, আত্মাকেই স্বরূপে দেখেন, 
উহাই ব্রহ্মলোক, ব্রহ্মবিদের এই বর্ণনাও তাহার ব্বয়ম্প্রকাশত্বের স্পষ্ট নির্দেশ । 

“তবে মহিন্সি যদি বা! ন মহিয়্ীতি”--তিনি আপন মহিমাতেই প্রতিষ্ঠিত, যদিও তাহার 
মহিমাকে “মহিমা” নামে ভিন্ন করিয়া বলা যায় না। কেন না, তিনি আপনিই আপনার 
মহিমা । “মহিমাতে প্রতিচিত' বলিতে আমি “অন্ত অন্টে প্রতিষ্ঠিত" এরূপ বলিতেছি না-- 
ছান্দোগ্যের এইরূপ উক্তি স্পষ্টভাবেই দেখাইয়! দেয় যে, তাহার মহিমা স্বরূপধর্ম্ম হইতে 
ভিন্নাকারীয় সদসংরূপা অবিষ্ভা নহে, পরস্ত তিনি আপনিই আপনার শক্তি। এরূপ 
স্পষ্ট উক্তি সত্বেও ধাহাঁর! সে মহিমাকে অন্য আকারে কল্পনা করিতে যান ব1 মহিম! 
অস্বীকার করিতে যান, তাহাদিগের যুক্তিদ্বারা৷ তাহারা সম্বদ্ধিত হইতে পারেন, কিন্তু 
জ্ঞানপিপান্ু পুরুষ তাহাতে তৃপ্ত হয় না। যদি বল, তাহার সে মহিমাকে আমর! 
অবিদ্যা বলি না, সে স্বরূপমহিমা! অন্য, অবিদ্যা স্বতন্ত্র মহিমা-_-এরূপ বলিবার উপায় 
খধি রাখেন নাই। “স এবেদং সর্ব্বংং অহমেবেদং সর্বং, আত্মৈবেদং সর্ব্বমিতি”-- 
তিনিই সমস্ত, অহম্ই সমস্ত, আত্মাই সমস্ত, এরূপ বলিয়া জগৎ, ঈশ্বর, অহং বা জীব ও 
আত্মা, সমস্তে একরূপতা দেখাইয়াছেন। ম্থুতরাং জগন্ুল স্বরূপমহিমা হইতে ভিন্ন অন্য 
কোনও অবিদ্যাকারীয় শক্তি কল্পন! সাম্প্রদায়িক প্রচেষ্টা মাত্র। 


সত্যসম্ভ,তি শ্রর্গতি-সম্ম্বন্ন ? 


স্য্িক্রম সম্বন্ধে শ্রুতির উপদেশগুলি পর্যযালোচনা করিলে নামরূপক্রিয়াত্বক 
পরমাত্মার এ জগত্মুত্তিকে সত্য ভিন্ন অন্ত কিছু বল! যায় না এবং শ্রাতিও নুস্পষ্টরূপে 
ইহাকে সত্য বলিয়া ঘোষণ! করিয়াছেন এবং সত্য বলিয়া দেখিতে আদেশ দিয়াছেন। 
“সদেব সৌম্যেদমগ্র আসীদেকমেবাদিতীয়ম্‌*'"তদৈক্ষত। ব্রঙ্ম বা ইদমগ্র আসীং 
তদাত্মানমেবাবেদহং ব্রহ্ষান্মীতি তম্মাৎ তৎ সর্বমভবং”*--একমাত্র সংরূপে পরমা! 
সৃষ্টির পূর্বে বর্তমান ছিলেন, তিনি ঈক্ষণ করিলেন ও বনু হইলেন; একমাত্র ব্রহ্মই অগ্রে 
ছিলেন, তিনি আপনাকে ব্রহ্ম বলিয়। অনুভব করিলেন ও তিনি নিজে সমস্ত হইলেন, এই 
জাতীয় শ্রুতিগুলি হইতে আমরা দেখিতে পাই, স্বয়ং পরমাত্মাই সাক্ষাংভাবে জগৎকর্তী 
এবং শ্বেচ্ছায় তিনিই জগ্ুত্তি পরিগ্রহণ করিয়াছেন। ইহা! ছারা প্রধানতঃ ছুইটী বিষয় 
স্পষ্টরূপে প্রতিপাদিত হইয়াছে, -প্রথম, সেই অনির্ধচনীয় পরমাত্মাই পরমেশ্বর এবং 
তিনিই বিশ্বের উপাদান ও নিমিত্ব-কারণ। “ক্ষরস্তববিষ্ভা হাস্ৃতস্ত বিদ্যা বিষ্ভাবিষ্ভে ঈশতে 
যন্ত সোইন্তঃ_ক্ষর এবং অক্ষরের ঈশিতা স্বয়ং পরমাত্মী। «“স তপস্তপ্ড1 ইদং সর্বব- 
মস্থজত”) “তৎ সর্বমভবৎ”-__তিনিই স্থজন করিলেন, তিনি নিজেই সমস্ত হইলেন, এই 
জাতীয় শ্রুতি পুনঃ পুনঃ নামরূপ-ক্রিয়াত্মক জগৎ যে সত্য্বরূপ পরমাত্বার সত্যশক্তিপ্রকাশ, 
ইহ নিঃসংশয়রূপে বর্ণনা করিয়াছেন। যদি এই জগৎ সত্য সত্য তাহার শক্তিপ্রকাশ 
না হইত, তাহ! হইলে এই সকল শ্রুতির কোনও সার্থকতাই থাকিত না । “তদৈক্ষত 
বনু স্তাং প্রজায়েয়েতি তৎ তেজোহস্জত, তত্তেজ এক্ষত.."তদপোহস্থজত:****"তা আপ 
এক্ষস্ত..'তা অন্নমন্থজন্ত'''তাসাং ত্রিবৃতং ভ্রিবুতমেকৈকামকরোৎ”-তিনি বোধ করিলেন 
“আমি বনু হইব, তিনি তেজ স্থষ্টি করিলেনঃ সেই তেজ বোধ করিলেন. .'জল ন্জন 
করিলেন, সেই জল বোধ করিলেন:**অন্ন স্থজন করিলেন, তিনি ব্রিবৃৎ হইলেন এবং একাই 
ত্রিবৃৎ ত্রিবৃৎ করিয়া তাহা হইতে একে একে সমস্ত স্থ্টি করিলেন। “সতাং জ্ঞানমনস্তং ব্রহ্ম । 
'"তন্মাঘা এতস্মাদাত্মন আকাশিঃ সম্ভৃতঃ। আকাশাৎ বায়ু$-**” | জ্ঞানস্বরূপ, সত্যন্বরূপ ব্রদ্ধ 
হইতে বা ওই আত্মা হইতে মাকাশ হইল, আকাশ হইতে বায়ু, বায়ু হইতে ঞশগ্সি, অ্ঠি 


সতাসভ্ভতি-শ্রুতি-সমন্বয় ৬৯ 


হইতে জল, জল হইতে পৃথিবীঃ এইরূপে ক্রমে ক্রমে স্ষ্টি হইল। শ্রুতিতে স্থষ্টির এই 
ক্রমপ্রকাশ নুস্পষ্টরূপে উল্লেখ কর! হইয়াছে। স্ষ্টির এই ক্রমপরম্পরা-বর্ণনা হইতে 
সহজে বুঝা যায়, ইহা! একটা সত্য-ক্রিয়াপ্রকাশ এবং সত্য সত্যই জগৎ সম্ভূত হইয়াছে । 
জগৎ যদি সত্যসস্ভ.তি না হইত, তাহা হইলে পর পর একটা হইতে আর একটা ক্রমে 
ক্রমে স্থষ্টি হইল, এরূপ ক্রমপরম্পরা। থাকিত না । তিনি ত্রিবৃৎরূপে তেজ, জল ও অন্নময় 
দেবতারূপে আপনাকে প্রকাশ করিয়া, জীব ও জগৎ সাজিয়াছেন, আবার “অন্নময়ং হি 
সোম্য মন আপোময়ঃ প্রাণস্তেজোময়ী বাক্‌”--মন অন্নময়, প্রাণ জলময়, বাক তেজোময়ী, 
এইরূপ বলিয়া, কেমন করিয়া অন্ন, জল ও তেজ, জীবব্যবহারে আসিয়। বাক্‌, প্রাণ ও মন 
বা জীবের অনুভূতিশক্তিরপে পরিণত হয় ও তাহা! আবার পরমদেবতায় লীন হইয়া 
আত্মত্বে সমাপ্ত হয়, শ্রুতিতে ইহা! বৈজ্ঞানিক ধারা অনুসারে বুঝান হইয়াছে । সংস্বরূপ 
পরমাত্মা অচিৎ জগন্মপ্তি পরিগ্রহণ করিয়া, পুনরায় কিরূপ ক্রম অবলম্বনে চেতন 
ফিরিয়া আসেন, আত্মার ঈক্ষণশক্তির এই গতিচক্রটি নানা দৃষ্টান্ত ও উদাহরণ দিয়া 
বর্ণনা কর! হইয়াছে। চিন্ময় আত্মা যে সত্য সত্যই জগৎ হন ও পুনরায় চেতনতে 
প্রলয়ে প্রত্যাবর্তন করেন, এই সকল কথা এত বিশদভাবে পুঙ্থানুপুঙ্ঘরূপে বল! আছে 
যে, বিশ্ব যে সত্যই সম্ভৃত হয়, এ বিষয়ে বিন্দুমাত্র সংশয় আসিতে পারে না। ধীজ 
যেমন বৃক্ষাকার পরিগ্রহণ করে, পরমাত্মাও তদ্রপ বিশ্বরূপ পরিগ্রহণ করেন; 

“এতদাত্মামিদং সর্ববম”--এই প্রকার দৃষ্টান্ত দিয়া বিশ্বের সত্যসম্তূতি সম্বন্ধে শ্রুতি 
পুনঃ পুনঃ বুঝাইয়াছেন। যদি এ বিশ্বপ্রকাশ শুক্তিতে র্তভ্রম, ক্ষনে সর্পভ্রম ব 
অক্ষিদোষে ছ্ধিচন্দ্রদর্শনবৎ অমূলক হইত, তাহা হইলে তিনি সমস্ত হইলেন, তিনি ত্রিবৃৎ 
হইয়া, সেই ত্রিবৃতের আবার সমাস রচন! করিয়া ভিন্ন ভিন্ন মৃত্তি গ্রহণ করিলেন, তিনি 
আকাশ হইলেন, আকাশ হইতে অগ্নি আদি ক্রমে ক্রমে পরিস্ফুট হইল, এইরূপ সত্য সত্যই 
হওয়া ও সেই হওয়ার ক্রম ও ধারা এত বিশদ করিয়া খধিরা কেমন করিয়া বুঝাইতেন ? 
সথ্টি অমূলক ও ভ্রমদর্শন হইলে এই সকল শ্রুতির মূল্য কোথায়? তাহারা ত কই, 
শক্তিতে রজতভ্রমবৎ বা! রজ্জুতে সর্পত্রমবৎ একটা দৃষ্টাস্তও দেন নাই; এরূপ দৃষ্টান্ত দিবার 
মেধা কি তাহাদের-ছিল না? এত স্ৃষ্টিতত্ব ও তাহার ক্রমপরম্পরা পুণ্ধানুপুজ্খরূপে বিচার 
করিলেন, অথচ একবারও ভ বলিলেন না যে, যাহা! কিছু দেখিতেছ, প্রকৃত পক্ষে এ 
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সকল কশ্মিন কালে হয় নাই, শুধু দৃষ্টিভ্রম বা বুদ্ধিকল্পন! মাত্র! সুতরাং স্ষ্তির সতত! 
সম্বন্ধে বিন্দুমাত্র সন্দেহ করিতে যাওয়া খষিবাক্য উল্লঙ্ঘন করিয়া, আপনার কল্পনাকে 
সমধিক মর্যাদা দিবার প্রয়াস মাত্র। 

দেখ, শ্রুতি বলিয়াছেন, পরমাত্ম' পরমেশ্বররূপে যে জগং রচনা করেন, উহাতে 
বস্ততঃ নাম, রূপ ও ক্রিয়া, এই তিনটা বিশেষত্ব তিনি প্রকাশ করেন। তিনি আপনি 
স্বসন্বেদনময় হইয়া অর্থাৎ ঈক্ষণশীল হইয়া যে বিশ্বমুত্তি পরিগ্রহণ করেন, তাহাতে 
পারমার্থিকরূপে ঈক্ষপক্রিয়া, তাহার নাম ও আয়তনমাত্র প্রকাশিত হয়। মৃত্তিকায় যেমন 
কুস্তত্ব রচিত হয়, এ বিশ্বপ্রকাশও তদ্রেপ। বস্তুতঃ ঈক্ষণই ক্রিয়া, সেই ঈক্ষণের 
বিশিষ্টতাগুলি আয়তন বা রূপ এবং সেই বিশিষ্টতাবাচক শব্দই নাম। সেই ভিন্ন ভিন্ন 
বিশিষ্টতাগুলির বোধের প্লামই অচিদবোধ বা ব৷ অচিদ্বিকাশ। কেন না, এগুলি 
ঈক্ষণেরই বিশিষ্টতার বোধ, নির্বরবিশেষ চেতনত্বের বোধ নহে । এই নাম, রূপ ও কর্মের 
অভিব্যক্তিই বিশ্বসংসার। জীবসকল মাত্র এই বিশিষ্টতাগুলি ইন্ক্িয় সাহায্যে উপলবি 
করে, এই জন্য জীবের নিকট আত্মার এই অচিদ্বোধাত্বক প্রকাশগুলিই. অচিততত্বরূপে 
পরিদৃষ্ট হয় অথবা! তাহার অচিদ্বোধই প্রকৃত পক্ষে অচিততত্ব। “ত্রীণ্যাত্মনেহকুরুতেতি 
মনে! বাচং প্রাণং”, এত্রয়ং বা ইদং নাম রূপং কর্মম”--তিনি আপনাকে বাক্‌, প্রাণ ও মন, 
এই তিনরূপে প্রকাশ করিলেন, এই তিনই নাম, রূপ ও কর্ম অর্থাৎ অধ্যাত্মে বাক্‌, প্রাণ 
ও মনোময় অনুভব এবং অধিদৈবে নাম, রূপ ও কর্মাতবক জগৎ) এই উভয়ই বোধপ্রকাশ 
ভিন্ন অন্ত কিছু নয় এবং এই হিসাবে পরমার্থতঃ একই, এ সম্বন্ধে পুর্ব বিশদভাবে 
বুঝাইয়াছি। এখন দেখ, খষি এই নাম, রূপ, কর্মকে কেমন করিয়া দেখিতে বলিয়াছেন। 
ধাধষি বলেন, __এ তিনই সতা, ইহার! প্রকৃত পক্ষে এক আত্মারই সৎ বিকাশ । দত্রয়ং বা 
ইদং নাম রূপং কর্ম্ম'*****তদেতৎ ত্রয়ং সদেকময়মাতআ একঃ সন্েতৎত্রয়ং তদেতদমৃত। 
সত্যেন ছননম। প্রাণো (কর্ম) বা অমতং নামরূপে সত্যং তাভ্যাময়ং প্রাণশ্ছন্ন”--. 
দেখ বৃহদারণ্যকের এই স্পষ্ট উক্তি। বাক্‌ প্রাণ মন, অথবা নাম, কর্ম ও রূপ, এক আত্মাই 
এই তিনই হইয়াছেন, প্রাণ বা কর্মই অমৃত (কেন না, চিতিশক্তি ও চিৎসত্ত। একই ) 
এবং নাম ও রূপ সত্য, সত্যের দ্বারাই অমৃত সম।বৃত অর্থাৎ শক্তি আত্মন্বরূপ এবং নামরূপ 
সত্যন্বরূপ ; সুতরাং নাম. ও রূপ, ইহারা মিথ্যা নহে, ইহাই খধির স্পঞ্ই আদেশ। 


সত্যসম্ভতি-শ্রুতি-সমন্য ৭১ 
ঈশোপনিষদেও “জগত্যাং জগৎ” বলিয়া নাম রূপ ক্রিয়াকে ঈশ্বরের জগম্ম্ত 
বলিয়। দর্শন করিবার স্পষ্ট আদেশ আছে। “জগত্যাং জগং” ইহার অর্থ-_জগতে সংসরণ- 
শীলরূপে যাহা দেখিতে পাওয়া যায়, তাহাই। সংসরণশীলরূপে নাম, রূপ ও ক্রিয়াই 
পাওয়া যায়, ইহা পুর্ববোক্ত শ্রুতিদ্বারা স্পষ্ট বুঝা গিয়াছে । কেন না, বিশ্ব প্রকাশ অর্থে 
নাম, রূপ ও ক্রিয়াপ্রকাশ, ইহ! পুর্ববে দেখাইয়াছি। ঈক্ষণক্রিয়াই বিশিষ্টত। গ্রহণ 
করিয়া নামরূপ প্রকাশ করে এবং সেই ক্রিয়া চিতিশক্তির প্রকাশ বা বোধক্রিয়! । 
জগৎ পরমাণুসমন্তি, পরমাণু শক্তিবিশেষের চক্রবৎ আবর্তন, এ কথা পাশ্চাত্ত্য বিজ্ঞানেও 
সপ্রমাণিত এবং সেই শক্তি যে চিতিশক্কি, ইহাই ত্রহ্ষবিজ্ঞান। সুতরাং জগৎপ্রকাশ 
পরমার্থতঃ নাম রূপ ক্রিয়ার প্রকাশ এবং ক্রিয়ার ভিন্ন ভিন্ন ক্রম বা মাত্রাই ভিন্ন ভিন্ন 
পদার্থ এবং “জগত্যাং জগৎ বলিতে এই নাম-রূপ-ক্রিয়াকেই বুঝায়। ইঈশোপনিষদে 
নামরূপ ক্রিয়াকে লক্ষ্য কর! খধির উদ্দেশ্য ন। হইলে “জগত্যাং জগৎ” এই ভাবে উল্লেখ না 
করিয়া, শুধু জগৎ বলিয়াই উল্লেখ করিতেন। “ঈশা! বাস্ মিদং সর্ববং যৎ কিঞ্চ জগত্যাং জগৎ” 
_ ইহার প্রকৃত অর্থ এ জগতে জগৎ বলিয়৷ অর্থাৎ সংসরণশীল নাম রূপ ক্রিয়া! বলিয়। যাহা 
দেখিতেছ, উহাকেই ঈশ্বর জ্ঞানে দর্শন করিবে। সুতরাং নাম, রূপ এবং ক্রিয়াকে সত্য 
বলিয়া দেখিবার উপদেশ ঈশোপনিষদেও দেওয়। হইয়াছে, ইহা! স্পষ্ট বুঝা যায়। 
কেন খধি নাম রূপ ক্রিয়াকে সত্য ও অমৃতম্বরূপ বলিয়াছেন? সর্বপ্রকার 
বোধবৃত্তিশৃন্য, মাত্র আত্মপ্রত্যয়সার, নির্ব্বেদ পরমাত্মা যখন প্রথম ঈক্ষণ করেন, তাহার 
সেই প্রথম স্বসম্বেদন “অহং ব্রহ্মান্মি আমি ব্রক্-_এই ভাবেই হয়। আমি নিত্য সত্য 
রহিয়াছি, ইহাই তাহার অভিব্যক্তির মূল উপলব্ধি। সেই নিত্যত্ব, সুতরাং সত্যত্ববোধ 
পরব্তী সমস্ত নামরূপপ্রকাশের দীপ্তিষ্বরূপ, সেই নিত্য অস্মিবোধের উপরেই ব্রহ্- 
ভাব প্রতিষ্ঠিত। সেই জগ্যই জীব স্বীয় নশ্বর জীবত্বকেও সত্য বলিয়াই বোধ করে। 
সেই স্বসম্থেদনে যদি ব্রন্ষের বিন্দুমাত্র এমন বোধ হইত যে, এই ষে আমি সম্থেদিত 
হইতেছি, এই যে ক্রহ্বোধে আপনি সন্থু্ধ হইতেছি, ইহা একটী মিথ্যা অথবা 
তুচ্ছ দর্শনমাত্র, ইহা আমার সত্যসত্তা-সন্বেদন নহে, ইহা! মাত্র আমার স্বপ্ন বা কল্পনা 
বিশেষ, তাহা! হইলে এই নাম ও রূপ-প্রকাশকে খষি মিথ্যা বা তুচ্ছ বলিতে জাদেশ 
দিতেন এবং ব্রহ্ম শব্দই একটী মিথ্যাময় অবস্থাবোধক হইত। এই ব্রহ্মবিলাস 
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তাহার নিত্য অবিনাশী শক্তির সত্যসম্বেদনময় লীলা বলিয়া এবং ইহা তাহার আত্ম- 
প্রত্যয়েরই বিশিষ্টতা বলিয়া এবং সে আত্মপ্রত্যয় নিত্য বলিয়া ও সে প্রত্যয়শক্তি ও 
তিনি অভিন্ন বলিয়া তাহার এ প্রকাশের কোনও আয়তনই মিথ্য। বা সত্যশক্তিহীন 
মরীচিকাবং অসার নহে। আত্মপ্রত্যয় তাহার স্বরূপধর্মী বলিয়াই প্রাণ বা কর্ম 
অর্থাৎ শক্তিকে অমৃত বা আত্মা বলিয়াই খষি দেখিতে বলিয়াছেন। “কর্ম্মণামাত্মেত্যেত- 
দেষামুকথম্‌*.'.*প্রাণো বা অম্বতং নামরূপে সত্যম্”- সেই জন্য প্রাণ বা কর্ম 
অমৃতেরই স্বরূপ ও সেই প্রাণ বা কর্মের বিশিষ্ট বিশিষ্ট আয়তনগুলি যাহা 
বিশ্বরূপে প্রকটিত ও বিশিষ্ট বিশিষ্ট নামে অভিহিত, সেগুলি সত্য। বৃহদারণ্যকের 
অন্ত স্থানে এই শক্তিবিলাসকে কি ভাবে বর্ণনা কর! হইয়াছে, দেখ--“স যথোর্ণনাভি- 
স্তস্তনোচ্চরেদ্যথাগ্নেঃ ক্ষুদ্রা বিস্ফুলিঙ্গা ব্যচ্চরস্ত্যেবমেবাম্মাদাত্মনঃ সর্ধ্বে প্রাণাঃ 
সববর্বে লোকাঃ সর্বেবে দেবা; সর্বাণি ভূতানি ব্যুচ্চরস্তি তন্তোপনিষৎ সত্যস্ত সত্যমিতি। প্রাণ 
বৈ সত্য. তেষামেষ সত্যম্”--যেমন উর্ণনাভি তন্ত বিস্তার করে, যেমন অগ্নি 
স্ষুলিঙ্গ বিকীর্ণ করে, তেমনই এই আত্মা হইতে সমস্ত প্রাণ বা কর্ম, সমস্ত. লোক, সমস্ত 
দেবতা, সমস্ত ভূত বিকীর্ণ হয়। সেই জন্য ক্রিয়াপ্রকাশ সত্য, দেই আত্মা সত্যের 
সত্য। প্রাণ বা শক্তিবিলাসরূপে কম্ম সত্য, তিনি সত্যেরও সতা, সুতরাং তাহার 
নামরূপাত্মক কর্ম সত্য বলিয়াই অভিহিত করিতে হুইবে, ইহাই খধির স্পষ্ট অভিমত। 
অমৃতের জ্যোতিঃ ব! প্রকাশই বা অমৃতত্বের বোধই সত্যবোধ, সত্য শব্দের অর্থই অস্ত 
বা! সনাতনত্বের ব্যগ্রনা । 

*সত্যস্ত সত্যম্ত বলায় আপেক্ষিকতার আশঙ্কা হইতে পারে । কিন্তু প্রকৃত পক্ষে এখানে 
কোনও আপেক্ষিকতা বুঝাইবার জন্য “সত্যস্ত সত্যম্ বল! হয় নাই। যাহ! সত্য, তাহা সত্যই 
__ইহা৷ অল্প সত্য, উহা অধিক সত্য, সত্যে এরূপ কল্পনা করা যায় না। কেন না, অল্প সত্য 
অর্থেই তাহাতে মিথ্যা আছে। তবে “সত্যস্ত সত্যম্ঠ এ ভাবে বলার উদ্দেশ্ট কি? পরমাত্ম। 
যখন তুরীয় ভাবে অবস্থান করেন, তখন তাহাতে সত্য অসত্য, এর কোনও বোধরঞ্নাই 
থাকে না-_-“ন সত্তন্নাসছুচাতে” এবং সেই জন্য তিনি পরম সত্যস্বরূপ হইলেও তখন তাহাকে 
কোনও নামেই অভিহিত কর! যায় না। আমি পুর্বে বলিয়াছি, তিনি সন্বেদনময় হইয়া 
তবে স্বীয় নিত্যত্ব বা সত্যত্ব বোধ করেন ও সেই বোধকে উপাদানরূপে লইয়াই 


সত্যসম্ভৃতি-শ্রুতি-সমস্বয ৃ শত 
ধারণ করেন। তখনকার সেই ৰোধশক্তিতে বিন্দুমাত্র মিথ্যার বা! তুচ্ছত্বের ভাব থাকিলে 
সেবোধ আর সম্ভুতিরপে পরিণত'হইতে পারে না; বোধক্রিয়াবিজ্ঞান ধাহারা জানেন, 
তাহারা সহজেই এ কথা বুঝিতে পারেন। সত্য বোধই সম্ভূতি বা! নামরপাত্মক বিশ্বরচনায় 
সমর্থ বোধতত্বের বিজ্ঞানই এই, হট সম্যক্রূপে বোধ করিতে সমর্থ হওয়া যায়, 
সত্তা সততা তদ্জপতা প্রাপ্ত হয় প্রাপ্ত হয়। সমস্ত সাধনবিজ্ঞানই এই রহস্তের উপর প্রতিষ্ঠিত। জীবক্ষেত্রে 
ইহ! আমরা প্রত্যক্ষ করি। এবং শ্রুতি ও সাধনতন্ত্ররকল ইহার উপদেশ দেয়। “্যৎ- 
ক্রতুর্ভবতি-"তদভিসম্পদ্ভতে, যাদৃশী ভাবনা যস্য সিদ্ির্বতি তাদৃশী, আত্মনঃ সারূপ্যং 
নীত্বা তত্ব আশু জয়তি স্ুধীঃ, তদৈক্ষত...তদর্ভবং*__এই সকল শ্রুতি ও তশ্থ বোধবিজ্ঞানের 
এই রহস্যটি দেখাইয়া দেয় যে, বোধক্রিয়া সম্যকৃভাবে যে আকার গ্রহণ করিবে, সত্ব 
তাহাই লাভ করিবে বা তদাকার হইবে । স্বৃতরাং এইরূপ সম্যক সত্যবোধই. চেতনের 
ক্রিয়াবৈশিষ্ট্য বা অচিদ্বোধক্রিয়া, অচেতন পদার্থ আকারে ফুটাইয়া তুলিতে সমর্থ হয়। 
তাহার অচিদ্বোধই শব্দ স্পর্শাদি তক্সাত্রা-বিজ্ঞান এবং ঘনীভূত তন্মাত্রাই স্থুল বিশ্ব 
বা বিশ্বাকারীয় একটী বোধক্রিয়া, এক কথায় তাহার শক্তিই সত্যবোধশক্তি। কেন না, 
তিনি আপনিই আপনার শক্তি, ইহ পুর্ব্বে বলিয়াছি। এই সত্যবোধের মহিম৷ ছান্দোগ্য 
উপনিষদে খষি বর্ণনা করিয়াছেন,-কোন নিরপরাধ ব্যক্তি, অপহরণ অপরাধে ধৃত হইলে 
'আমি চুরি করি নাই' বলিয়া সে যদি অগ্নি-লোহিত পরশু করে গ্রহণ করে, তথাপি তাহার 
কর তাহাতে দগ্ধ হয় না। অধিকন্ত সত্য পুরুষের ব্বসন্বেদন সত্যেরই স্বসন্থেদন, ইহাতে 
বিন্দুমাত্র মিথ্যা বা তুচ্ছত্বের আশঙ্ক' করিবার অবকাশ নাই। সেই জন্য প্রাণ বা তাহার 
শক্তিবিলাসকে সত্য ভিন অন্য কিছু বল! বাতুলতা! মাত্র। তিনি সেই প্রাণেরও সত্য 
ইহার অর্থ-_-সেই পরমাত্বস্বরূপ খু অব্যক্ত স সত্তাই বোধশক্তি ব! প্রাণবিলাসরূপ ব্যক্ত 
সত্যের আশ্রয়, এই অর্থে 'সত্যন্ত সত্যম্ বলা | হইয়াছে। বৃহদারপ্যকে ব্রন্মের ছুই রূপ 
বলিবার দময় সেই পরম “নেতি নেতি' অরূপ, অগ্রাহ্য, অমৃত,স্বরূপকে “সত্যস্ত সত্য” বল। 
হইয়াছে ও তাহার কত ব্রহ্মম্বরূপকে সত্য বল! বল! হইয়াছে। প্রকৃত কঞ্, তিনি সত্য 
বোধময় হইয়া বিশ্ববিকাশ করেন, সেই জন্যই ছান্দোগ্যে “সনলাঃ সৌম্যেমাঃ সর্ব্বাঃ প্রজাঃ 
সদায়তনাঃ সংপ্রতিষ্ঠাঃ* এইরূপে বিশ্বের সত্যতা! স্থির সদ্ান্তরূপে বর্ণনা করা হইয়াছে। 


এই বিশ্বের মূল স,'আয়তন সৎ এবং প্রতিষ্ঠাও সতে অর্থাৎ মিথ্যা নহে। 
1 রিনি 


৭8 অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্তা 


তৈত্তিরীয় উপনিষদে ঠিক এই ভাবে সমস্তকে সত্য বলিয়া দেখিবার উপদেশ 
দেওয়া আছে,_-"স তপোহতপ্যত স তপস্তপ্ত। ইদদং সর্বমন্তজত যদিদং কিঞ্চ। তু ১৮ 
তদেবানুপ্রাবিশৎ তদন্ুপ্রবিশ্ঠ সচ্চ ত্যচ্চাভবৎ-''বিজ্ঞানঞ্চা বিজ্ঞানঞ্চ সত্যঞ্চান্বতঞ্চ সত্যমভবং 
যদিদং কিঞ্চ তৎ সত সিত্যাচক্ষতে”--তিনি তপস্তা করিলেন অর্থাৎ ঈক্ষণ করিলেন, তিনি 
ঈক্ষণের ছারা ইদংপদবাচ্য যাহ! কিছু সমস্ত স্জন করিলেন, সমস্ত স্থপ্টি করিয়া তাহাতে 
অনুপ্রবেশ করিলেন, অনুপ্রবেশ করিয়া মূর্ভ এবং অমুর্ত যাহা কিছু সমস্ত হইলেন... 
বিজ্ঞান ও অবিজ্ঞান, জীব ও জগৎ সমস্ত হইলেন, সত্য ও 'অনৃত ( অনিত্য বা মিথ্যারূপে 
প্রতীত ) সমস্ত হইলেন, সমস্ত সত্যই হইলেন। এই জন্য যাহ। কিছু সমস্তকে সত্যই 
বল! হইয়া থাকে । স্তরাং নাম রূপ কর্ণ আদিকে মিথ্যা বলিবার অবসর কোথায় ? 

দেখ, ছান্দোগ্য-শ্রুতিতে ধাহাকে জানিলে অশ্রতও শ্রুত হওয়া, যায়, অবিজ্ঞাতও 
বিজ্ঞাত হওয়া! যায়, সেই ব্রহ্ম সম্বন্ধে শ্বেতকেতুকে খষি উপদেশ দিতেছেন,*-“যথা সোম্যৈ- 
কেন মৃৎপিগ্ডেন সর্ববং মৃন্ময়ং বিজ্ঞাতং স্াদ্‌বাচারস্তণং বিকারো। নামধেয়ং স্বত্তিকেত্যেব 
সত্যং*--যেমন সৌম্য, মৃবৎপিণ্ডের জ্ঞানে মৃত্তিকানির্মিত সমস্ত পদার্থকেই মৃত্তিকা বলিয়া 
জ্ঞাত হওয়া যায়, কেন না, সমস্ত মৃশ্ময় পদার্থ ই মৃত্তিকা ভিন্ন অন্য কিছু নহে; বিকারনামীয় 
তাহাতে যাহ দেখা যায়, তাহ বাচারস্তণমাত্র অর্থাৎ উহ! প্রকৃত পক্ষে বিকার নহে; 
কেন না, মৃত্তিকা উহাতে বিকৃত হয় না; সেইরূপ ব্রহ্মকে জানিলে বিশ্বব্দ্ষাণ্ডের সমনত 
বিজ্ঞাত হওয়। যায় । দেখ, এখানে একবিজ্ঞানে সর্বববিজ্ঞানের কথা খষি বুঝাইতেছেন। 
্হ্মই যদি সত্য সত্য জগন্মপ্তি গ্রহণ না৷ করিতেন অর্থাৎ যদ্দি জগৎ সত্য সত্য রচিত ন! 
হইত, তাহা! হইলে একবিজ্ঞানে সর্বববিজ্ঞান হয়, এই ধরণের শ্রুতি কেমন করিয়া প্রতিষ্ঠা 
পাইত 1 সবর্ব যদি রচিত না হয়, তবে সর্বব-বিজ্ঞানের কথা খবি এইরূপ দৃষ্টান্ত দিয়া 
উল্লেখ করিলেন কেন? বাহার ব্রচ্মের নিরঞ্জনত্ব ন্ট হইবার আশঙ্কায় কর্ন্মকে ব্রণ 
হইতে বাহিরে দেখিতে যত্বশীল হন, তাহার! কর্ণ বা শক্তির কথাটি একেবারে উল্লেখ না 
করিয়া সুধু নাম ও রূপ, এ ছুটীকে গ্রহণ করিয়া, সেই নামরূপকে মিথ্যা সগ্রমাণ করিবার , 
অন্য “বাচারস্ণং বিকার নামধেয়ং এই অংশের অর্থ এই ভাবে করেন যে, বিকারনামীয় 
যাহা কিছু দেখা যায়, তাহ! বাডারস্তণমাত্র অর্থাৎ মিথ্যা বা কিছু সূত্য সত্য হয় নাই। 
সেইরূপ অর্থ গ্রহণে মূল প্রতিজ্ঞার সহিত সামগ্রস্ত কেমন করিয়৷ রক্ষিত হয় জগং 
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যদি জীবের কল্পনার মত ঈশ্বরের একটা কল্পনাবিশেষরূপেই পর্য্যবসিত থাঁকিত, তাহার 
বোধক্রিয়ার সাহায্যে সত্য সত্য যদি রচিত না হইত, তাহ! হইলে স্ৃদ্বিজ্ঞানে মৃন্য়- 
বিজ্ঞানের মত ব্রহ্ষবিজ্ঞানে ব্রহ্মময় জগদ্বিজ্ঞানের কথা খষি কেমন করিয়া! উখ্বাপন 
করিতেন? যদি বল, জগৎ বস্ততঃ মিথ্যা এবং ব্রহ্মজ্ঞান হইলে আপাতপ্রতীয়মান 
জগৎটা মিথ্যা বলিয়াই চেনা যাইবে, সেই জন্য খধষি এ কথা বলিয়াছেন, তাহা! হইলে 
খবি তাহাদিগের মত রজ্জু-জ্ঞানোর্দয়ে সর্প-জ্ঞান বিলয়ের মত বা শুক্তিজ্ঞানোদয়ে রজতঙ্ঞান 
তিরোধানের মত ব্রশ্গীজ্ঞানোদয়ে জগদ্জ্ঞান তিরোহিত হইবে, এরপ দৃষ্টান্ত না দিয়! 
সুস্পষ্ট-ভাবে ম্ৃত্তিক। ও মৃদ্বিকারের দৃষ্টাস্ত দিতে গেলেন কেন? তাহারা কি যোগ্য 
দৃষ্টান্ত দিতে জানিতেন না? ভ্রান্তি একটী জিনিষ এবং পদার্থ অন্য একটী জিনিষ; এই 
দুইয়ে যে আকাশ পাতাল প্রভেদ, খষি সে কথা বিস্মৃত হইয়া, একই জাতীয় তিনটা দৃষ্টাস্ত 
উপযুর্ণপরি দিলেন, অথচ ভ্রাস্তিজ্ঞাপক একটা দৃষ্টাস্তও দিতে অসমর্থ হইলেন? সুতরাং 
মৃদ্বিকার মৃদ্ময় বস্তর মত ব্রহ্মশক্তির বিকার জগদ্বস্ত্রর মিথ্যাত্ব বল! খষির অভিপ্রায় নহে, 
পরন্ত জগৎ যে সত্য সত্য সেইরূপ স্বৃন্ময় বস্তুর মত জাত, এই কথাটা বলাই খষির উদ্দোশ্ঠা। 
সুত্র দ্বারা রচিত বস্ত্র স্থত্র ভিম্ন অন কিছু নহে বলিলে কি বুঝিতে হইবে যে, বস্ত্র বলিয়! 
কোন কোন কিছু রচিত, হয় নাই ? 
মনৃষ্যের অস্তরে কল্পন। উদয়ের ন্যায় ঈশ্বরের অন্তরে একটী কল্পনা উদিত হয় ও 
কল্পনা আকারেই থাকে, বস্তুগত জগদাঁকারে পরিস্ফুট হয় না, এ কথা বলিবার কোনও 
উপায়ই নাই । শ্রুতি বলিতেছেন,_-“যদগ্নে রোহিতং রূপং তেজসম্তদ্রপং, যচ্ছুরুং তদপাং, 
যৎ কৃষ্ণ তদকস্াপাগাদগ্রেরগ্রিত্বং বাচারস্তণং বিকাঁরো নামধেয়ং ত্রীণি রূপাণীত্যেব সত্যম্”-_ 
অগ্নিতে যাহা রক্তবর্ণ দেখ, তাহা! তেজের রূপ, যাহা শুরুবর্ণ দেখ, তাহ জলের, যাহা 
কষ্ণব্ণ দেখ, তাহা! অল্নের ; অগ্মির অগ্নিত্ব বিকারবোধক বাক্য মাত্র, উহা৷ প্রকৃত পক্ষে তেজ, 
জল ও অল্প; এইরূপ এ জগৎকে বুঝিতে হইবে। দ্যদ্বিজ্ঞাতমেবাভূদিত্যেতাসাঁমেব 
দেবতানাং সমাসঃ৮__-যাহা কিছু জানা যায়, এ সমস্তই এ তিন দেবতার সমাস। এখানে 
“অপাগাৎ অগ্নেরগ্থিত্বং” অর্থে কি বুঝিতে হইবে-_অগ্নি বলিয়া কিছু.নাই বা রচিত 
হয় নাই? না বুঝিতে হইবে, অগ্নি বলিয়া “ন্বতন্ত্র” কোন কিছু নাই, এই তিন দেবতার 
সমাস' রচিত হয় ও তাহারই নাম অগ্নি? এই তিন দেবতার ভিন্ন ভিন্ন সমাসে এইরূপে 
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বিশ্ব রচিত হয়, এই কথাটি বিশেষ করিয় বলিবার জন্যই অগ্নি, আদিত্য, বিছ্যৎ প্রভৃতি 
দৃষ্টান্ত দিয়া, শেষে বলিয়াছেন,__যাহা! কিছু জান! যায়, সমস্তই এ দেবতাদিগের ভিন্ন ভিন্ন 
সমাঁস মাত্র । সুতরাং জগংরূপ সমাস যে রচিত হয় নাই, এরূপ ধারণা একটা সাম্প্রদায়িক 
ভ্রম মাত্র । জগৎ বলিয়! যাহা দেখিতেছ, ইহ! ব্রহ্ম হইতে ভিন্ন অন্য কিছু নহে বা মিথ্যা 
নহে, মরীচিকা নহে, শুক্তিতে রজততভ্রম নহে, পরস্ত তিনি ত্রিবৃতৎরূপে আপনাকে ব্যাকৃত 
করিয়া, সেই তিন দেবতার ভিন্ন ভিন্ন সমাস রচিত করিয়া, জগদ্বৈচিত্র্যরূপে প্রকাশ 
পাইয়াছেন। পূর্ব্বোক্ত শ্রুতিগুলি হইতে এই কথাটা অবিসংবাদী সত্যরূপে গ্রহণ করা যায়। 

জগৎক্রিয়৷ সত্য সত্যই হয়, এ কথ পাওয়া গেল; ইহা! ভ্রাস্তিদর্শন নহে, এ কথা 
বুঝিলাম, অথবা জীবের কল্পনার মত ইহা ঈশ্বরের বুদ্ধিবিজ্ঞানমাত্রে পরিসমাপ্ত নহে, 
ইহাও পাইয়াছি, বিশেষতঃ বোধস্বরূপ পরমাতআ্মার বোধক্রিয়া হওয়া মানেই তাহার তত্বং 
আকারে প্রকটিত হওয়া । তাহার বোধক্রিয়া অনুভূতি নহে__সম্ভ,তি, ইহা পূর্বে্ব বলিয়াছি। 
স্থতরাং জগংপ্রকাশের সত্যতা সম্বন্ধে বিন্দুমাত্র সংশয় নাই। কিন্তু এরূপ আশঙ্কা হইতে 
পারে যে, এগুলি যখন বিকার, তখন ইহাদিগকে পারমার্থিক সত্য ত বলিতে পারি ন1; 
যাহার পরিণাম আছে, উৎপত্তি লয় আছে, তাহাকে পারমার্থিক সত্য বলা যায় না, এ কথা 
সত্য । কিন্তু প্রবাহরূপে তাহার জগন্ম.স্ি পরিগ্রহণ : পরিগ্রহণ কর! নিত্য, নিত্যই তিনি জগমম্তি ও গ্রহণ 
ফরেন, সুতরাং প্রবাহরূপে ইহ সত]। অজ্ঞ জীব অজ্ঞ জীব যদি এই জগংরূপটির তলদেশে বর্ষের 
'মন-অহংকার, , বুদ্ধি দ্ধি প্রভৃতি মহিমাগুলি রহিয়াছে দেখিতে পাইত-_যদি দেখিত, এক বিরাট 
চিন্ময় পুরুষ মনোময় প্রাণময় হইয়া! বিশ্বমত্তি পরিগ্রহণ করিয়া! ব্যস্ত রহিয়াছেন, তাহা 
হইলে সত্য মিথ্য। প্রশ্ন তুলিবার মত অজ্ঞতা তাহাদিগের থাকিত না অথব। সাহস হইত 
না । চিন্ময়কে ইহার তলদেশে দেখে না বলিয়াই চক্ষুহীন পুরুষের! ইহার বাহা অচিদ্ভাবটি 
দেখিয়া বিষম বুদ্ধিত্রষ্টতায় পড়িয়া যায় ও সত্য মিথ্যার প্রশ্মে অভিভূত হইয়! মিথ্যার 
মোহে পরাজিত হয়। অজ্ঞ জীব যেমন আপনার ইহ জীবনটা লক্ষ্য করিয়া আপনাকে 
সৃত্যুময় দেখে ও মৃত্যুতে সে নিঃশেষরূপে ফুরাইয়া যাইবে, এরূপ মনে করে, তাহার 
জীবনের অনাদি অতীত শোত ও ভবিষ্যৎ অনস্ত স্থিতি ধারপার মধ্যে আনিতে ; না৷ পারিয়া, 
সে তাহার অনন্ত জীবনের একটা ক্ষুত্র অংশকেই » সমগ্র জীবন ঞ্জাবিয়া তয় ভীত হয, 
ঠিক তেমনই জগতের এই অচিৎ ছবিটি মাত্র সর্বন্ম ভাবিয়া এবং ইহা সাক্ষাৎ ব্রদ্গের 
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ভঙ্গিমা। ইহা ধারণা করিতে অসমর্থ হইয়া, ইহার অনিত্যতাই উপলব্ধি করে, প্রবাহরূন্প 
ইহার নিত্যসত্তা দেখিয়া, ঈশ্বরত্বের নিত্যত্ব ধারণা করিতে পারে নাঁ। এইক্সপ খণডদর্শন__ 
ইহাই অ অনিত্য, ইহাই মিথ্যা, ইহাই তুচ্ছ, ইহাই অবিদ্যা এবং অজ্ঞ জীবের বোধক্রিয়া 
সাধারণতঃ এইং _এইরূপ খগ্ডদশ খগ্র্শনময় বলি বলিয়া জীবের অন্থ্ভূতির নাম _বিনাশ | ইহা অবস্থাই 
পরিহার্ধা; কিন্ত ইহার জন্ত নিত্য ঈশ্বরত্ব মিথ্যা, তুচ্ছ বা পরিহার্ধা নহে। 

পরমেশ্বরের সম্ভৃতিমূত্তি এই জগতের সত্যতা স্থিরীকৃত হইল, এইবার আর 
একটী কথা বলিয়া ইহার উপসংহার করিব । দেখ, আমাদিগের অন্বেষ্য ব্রহ্ম বা পরমাত্মা । 
এবং জাগতিক বন্ত অন্বেষণের মত এই পরমাত্মাকে অন্বেষণ করিতে হয় না। সাধনার 
একমাত্র বিজ্ঞান তদমুডৃতি, সকল জ্ঞানের সার্থকতা অনুভূতিতে, শাব্দিক জ্ঞান প্রজ্ঞা 
নহে_-উপলব্ধ বা অন্ুভূতিসিদ্ধ জ্ঞানই প্রজ্ঞা । এখন দেখ, “সত্যই” যদ্দি আমার লব্বব্য 
হয়, তাহ?" হইলে সর্ধত্র আমাকে সত্য দর্শন করিয়! সত্য অন্ুভবই করিতে হইবে অথব৷ 
সমস্ত মিথ্যা বোধ হইতে আপনাকে সংহৃত করিয়া সত্যের মধ্যেই থাকিতে হইবে । যেমন 
“সুবর্ণ ভিন্ন কিছুতেই পদার্পণ করিব না” বলিলে, হয় সুবর্ণ দিয়! সমস্ত গন্তব্য পথ মণ্তিত 
করিতে হইবে, ন। হয় স্থবর্ণ-পাছুকা দিয়া পদদ্ধয় আবৃত করিতে হইবে, তেমনই জগংকে 
সত্য বলিয়া বোধ করিলে অথব। আমার সমস্ত বোধক্রিয়াকে সত্য বলিয়া ধারণ করিতে 
পারিলে তবে আমার সত্যান্ুভূতি সুসিদ্ধ হইবে। আর জগৎকে বা অন্থভূতিকে 
মিথ্যা, তুচ্ছ ইত্যাদিরূপে ধারণা করিলে মিথ্যামগ্ডিত অনুভূতিই ফুটিতে থাকিবে । সুতরাং 
সত্যানুভূতিতে তন্ময়তা লাভ করিতে হইলে জগৎ যদি প্রকৃত মিথ্যাও হয়, তাহা হইলেও 
সত্য বা আত্মা বলিয়। দর্শন কর ভিন্ন স্ত্যতন্ময়ূতা। ও সত্যলাভের আর দ্বিতীয় উপায় নাই। 
সুতরাং তর্কের খাতিরে জগৎকে মিথ্যা বলিলেও মুক্তির জন্য সত্য বা আত্মা বলিয়াই 
দেখিতে হইবে। ইহাতে মিথ্যাবোধ থাকা মানেই আপনি মিথ্যামগ্ডিত হওয়া । 


প্রকৃত পক্ষে সত্য কি এবং মিথ্যা কি? যাহ! চিরকাল ছিল, আছে ও থাকিবে, 
তাহাই সত্য এবং যাহা কখনও ছিল না, নাই ও থাকিবে না, তাহাই মিথ্যা । ব্রহ্মশক্তি 
সুষি-স্থিতি-লয়ঙ্করীরূপে চিরদিন ছিল, আছে ও থাকিবে। জগৎ চিরদিন ফুটিয়াছে, 
ফুটিতেছে ও ফুটিবে ; সুতরাং জগদ্ব্যাপারে মিথ্যাজ্ঞান আনয়নের চেষ্টা পণ্শ্রম। 

তবে মিথ্যাকি? “অনৃতেন হি প্রত্যুঢা*” এইরূপ মিথ্যা শব্দের উল্লেখ থাকায় 





৭৮ অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্ত 


ও মিথ্যা বলিয়া একপ্রকার উপলব্ধি থাকায় মিথ্যা কি, অবশ্তই বিচার করিতে হয়। 
*তদনুপ্রবিশ্য সচ্চ ত্যচ্চাভবৎ..'বিজ্ঞানঞ্চাবিজ্ঞানঞ্চ সত্যঞ্চানৃত্। সত্যমভবৎ”--সত্যই "সৎ, 
ও “ত্যৎ' বা “দ* ও “ত্য” অর্থাৎ স্থিতিশীল ও গতিশীল বা সত্ব! ও শক্তি বা ব্যক্ত ও অব্যক্ত 
হইলেন, বিজ্ঞান ও অবিজ্ঞান অর্থাৎ জ্ঞানশক্তি ও অচেতনশক্তি হইলেন, সত্য ও অনুত 
অর্থাৎ সত্য ও মিথ্যা-প্রতীতিযুক্ত হইলেন বা বিদ্ভা ও অবিষ্ভা প্রকটিত হইল। এইরূপে 
সেই পরম সত্যই সত্য ও মিথ্যা উভয় মুদ্তি পরিগ্রহণ করিয়াছেন, এরপ উল্লেখ থাকায় এবং 
মিথ্যা বলিয়৷ এক প্রকার অন্ভূতি থাকায় সত্যের মিথা। আকারীয় একটা প্রকাশ আছে, 
অবশ্যই বলিতে হয়। ম্থৃতরাং মিথ্যা কি, ইহা বিচার্ধ্য। যাহা ছিল ব! হইয়াছিঙ্গ, হয় ব। 
আছে ও হইবে বা থাকিবে, তাহাই সত্য এবং ইহার বিপরীত--যাহা পূর্বে ছিল না বা! 
হইয়াছিল না, এখন নাই বা! হয় নাই এবং পরেও হইবে না বা থাকিবে না, তাহাই মিথ্যা । 
সত্য ও মিথ্যার প্রকৃত লক্ষণ এইরূপ হইলেও শ্রুতিতে ভ্ঞানম্বরূপ আত্মা। মিথ্য। হইলেন, এই- 
রূপ উল্লেখ রহিয়াছে এবং বস্তুতঃ যাহা কখনও হয় নাই ব! নাই, সেরূপ বস্তু সন্বদ্ধে সত্য মিথ্য। 
কোন ধারণাই ফুটিতে পারে না। কেন না, তাহ নিত্য অজ্ঞাত । সুতরাং মিথ্যা বলিতে প্রকৃত 
পক্ষে ইহাই বুঝায়।যাহা! নাই বা হয় নাই অথচ কোন সতা অবলম্বনে জ্ঞাতসারে ব! 
অজ্ঞাতসারে গ্বতঃ বা পরতঃ আছে ব৷ হইয়াছে বলিয়। কল্পন! করা যায় বা পরিদৃষ্ট হয়, তাহাই 
মিথ্যা । সুতরাং মিথ্যা বলিতে কোন সত্য অবলম্বনে একটী অসংঘটিত বা অনাগত “সত্তার” 
ভাব বা কল্পনা-প্রকাশ বুঝায় । তবেই বস্তুত মিথ্যা বলিতে মাত্র একটা জীবকৃত জ্ঞান- 
বিপধ্যয়ময় কল্পনাকে বুঝাইতে পারে? যাহা সত্য সতা হইয়াছে, তাহাকে বুঝাইতে পারে 
না। তিনি বিজ্ঞান ও অবিজ্ঞান হইলেন, এইরূপ স্পষ্ট নির্দেশ থাকায় অচিতপ্রকাশটিকে 
মিথ্যা, বলা যায়, না। কেন না, “অভবৎ” শব্ধ থাকায় উহা! একটা বস্তু আকারে প্রকটিত 
ঘটনাবিশেষ, জীবের কল্পনার মত মাত্র মনোবিলাসে পর্যবসিত নহে। যদি বল, অচিং- 
প্রকাশ ব্রন্মেরই বোধবিলাস, বস্ততঃ ইহা চেতনই ; সুতরাং অচিৎদর্শন মিথ্যা। এরূপ 
বল। যাইতে পারিত, ধদি অনাদি অনন্ত কাল ধরিয়া! স্বপ্টি-স্থিতি-লয়াত্মক জগতক্রিয়াি 
না থাকিত ; জগংপ্রবাহের নিত্যত্য বিধায় উহাকে মিথ্যা বলা চলে না। সুতরাং 
অবিদ্যাচ্ছন্ন অজ্ঞ জীবের দিক্‌ হইতে যে জগদনুভূতি মাত্র, উহাই মিথ্য। এবং শ্রর্ঘতিতে 
সেই অবিদ্ধাকেই মিথ্যা বলা হইয়াছে--জগৎ মিথ্যা নহে। অর্থাৎ বিষ্ভাশ্রয় করিয়! যে 


সত্যসম্ভৃতি-শ্রাতি-সমস্বয় ৭৯ 

অবিষ্ভ। প্রকাশ পায়, তাহাই মিথ্যা শব্দে অভিহিত হইবাঁর যোগ্য । অবিস্তাচ্ছন্ন, জন্ম- 
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মৃত্যু-সংস্কারাবৃত, খতদৃষ্টিময়, যত ক্ষণ ব্যক্তের অব্যক্ত হওয়াকে দৃষ্টির অভাবে বিনা 
০ ্প ্পপসপপপ 
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বলিয়া ধারণা, ততক্ষণ জগ্রংকে জীব মিথ্যাই ত। দেখিবে। অজ্ঞ জীব স্বীয় অনুভূতিতত্ 
বিচার করিয়! সর্বপ্রকার বিষয়ান্ভৃতির মধ্যে স্ববিষয়ক বোধটি ভিন্ন সকল বোধকে 
ধ্যাবৃতত দেখে এবং তাহার কাছে সেগুলি আত্মাস্তর-বিষয়সংসর্গজাত" বাধ্যতামূলক 
্যাবর্তন--স্বেচ্ছকৃত নিজ মহিমাপ্রকাশ নহে; স্থৃতরাং সেগুল্লির অব্যক্ততা তাহার প্রতীতিতে 
স্বগত অব্যক্ত সংস্থান নহে-দ্বিতীয়গত বিলোপপ্রতীতি প্রসূ; স্থুতরাং সে ত জগংকে স্বতন্ত্র 
বা মিথ্যা বলিবেই। কিন্ত ব্রদ্মের দিক্‌ হইতে এ জগৎপ্রকাশ নিত্য শক্তির ব্যক্তাব্যক্তময় 
লাক্ষণিক পরিণামবিশেষ, বিলয় ব| ধ্বংস ইহাতে নাই-_স্ৃতরাং সত্য শক্তিবিলাস 
এবং ইহাতে মিথ্যা শব্ধ একাস্তিক অব্যবহার্ধ্য । অর্থাৎ জগদ্বিলাসটি জ্ঞানীর দিক্‌ হইতে 
সত্য এবং অজ্ঞানীর দিক্‌ হইতে মিথ্যারূপেই প্রতীত; জ্ঞানী জগৎকে মিথ্যা দেখে না 
_ দেখিতে পারে না_অজ্ঞানাচ্ছন্ন পুরুষই জগৎকে অজ্ঞান দেখে ও দেখিতে বাধা; 
অনুভূতিতত্বটা সৃক্ষ্মভাবে বিচার করিলে ইহা! বুঝা যায়। 


ম্মুল্স্ম-শ্রর্তি মম্ম্ত্। 

পরমাত্মার উভয়লিঙ্গত্ব স্বীকারেই -জ্ঞান-কর্মসমুচ্চয় স্বীকৃত হয়। কেন না, সাধ্যের 
স্বরূপ অনুসারেই সাধনার প্রণালী নির্ণীত হয় এবং সাধনার ফল সাধ্যের স্বরূপ লাভ 
বলিয়া এরূপ হওয়াই উচিত। "কুর্বন্নেবেহ কর্ম্মাণি জিজীবিষেৎ শতং সমাঃ” প্রভৃতি ঈশা- 
শ্রাতিদ্বারা এই সমুচ্চয় সিদ্ধান্ত সম্যকৃরূপে প্রতিষ্ঠিত হইয়াছে । মুক্তি বা নৈষ্র্ম্যলাভের 
জ্ঞানযুক্ত কর্্মই যে একমাত্র উপায়--কর্ম্নত্যাগ উপায় নহে, এবং স্বেচ্ছাককৃত কর্শত্যাগ যে 
আত্মহনন, “অনূর্য্যা নাম তে লোকাঃ.-."**যে কে চাত্মহনো৷ জনাঃ”- এই শ্রুতিতে তাহ! 
বিশেষভাবে বলা হইয়াছে। প্রকৃত পক্ষে সন্যাস কর্মসাধ্য_ত্যাগসাধ্য নহে, জ্ঞানযুক্ত 
কর্মের হ্বারাই অন্তঃক্ষেত্রে প্রবিষ্ট হইতে হয়,“ত্যাগের দ্বারা নহে। বাহ বস্ত সাহায্যেই অজ্ঞ 
জীব ব্বসত্তা বোধ করে। যখন বাহা বিষয় গ্রহণ না৷ করে, তখনই জীব নুপ্ত হয়,_ আপন 
সত্তা পর্য্যন্ত বোধ করিতে সমর্থ হয় না। এই যে বিষয়াধীনতাঃ ইহাই প্রকৃত বন্ধন ব1 
পরাধীনতা; মূল বন্ধন বলিতে ইহাকেই বুঝিতে ₹ হয়। এবং বিনা বিষয়, বিষয় সাহায্যে 
আত্মার দ্বারা আত্মাকে জানা বাঁ আত্মসত্বাবোধে সম্দ্ধ হওয়া, ইহাই মুক্তি ব! মুক্তি বা স্বাধীনতা । 
মূলতঃ মুক্তি বলিতেও অন্য কিছুই বুঝিতে হয় না। শব্দ স্পর্শাদি যে আস্তর প্রকাশ 
এবং অন্তরেই যে জীব বিষয় ভোগ করে, বাহ্য বস্ত উহার উদ্দীপক কারণ মাত্র জ্ঞানযুক্ত 
কণ্ম সাহায্যে জীব যখন এইরূপ জ্ঞানে আরূঢ় হয় এবং ক্রমশঃ বিষয়ান্ুভূতি অবলম্বনে 
আত্মসত্তাবোধে উপনীত হয় ও আত্মাতেই সর্বববিষয়াশ্রয়তা দেখে, তখনই সে কৃতকৃতার্থতা 
লাভ করে ওবাহ্া বিষয়ের সাহায্য ব্যতিরেকে ক্রমে আত্মসত্তীবোধে স্বাধীনভাবে সমবদধ 
থাকিতে সমর্থ হয় ও আর তাহাকে বাহা বিষয়ের মুখাপেক্ষী থাকিতে হয় না । কখনও 
চিন্সাত্ররূপে অবস্থান ও কখনও স্বাধীনভাবে অস্মিবৃত্তি বা বুদ্ধি প্রকাশ করিয়া ব্বসম্বেদনময় 
হইয়৷ সেই পুরুষ আত্মৈস্বর্য্যের ভোক্তা হয়। এই স্বাধীনতাই মুক্তিপদবাচ্য এবং বিষয়াধ- 
লগ্নে জ্ঞানযুক্ত কর্ম সাহায্যেই ইহা লাভ হয়। কর্ণ সাহায্যে এইরূপ অবস্থায় উপনীত 
হইলে তবে বিষয়ে যথার্থ বৈরাশ্য ও বাহ নৈক্ষর্ম্য প্রকাশ পায়। বস্ততঃ বন্ধন ও 
মুক্তির এই মৌলিক স্বরূপ জানিলেই সমুচ্চয় সিদ্ধান্ত অবস্ত স্থীকার্ধ্য হইয়া পড়ে। 


সমুচ্চয়-শ্রুতি-সমন্তয় ৮১ 


এবং আত্মার এই স্বাধীন স্বসম্বেদন অ্বীকারে মুক্তিই অন্বীকৃত হয়। মুক্তির 
এইরূপ কর্ধসাপেক্ষতা দেখিয়াই গীতায় বল! হইয়াছে,-_«ন কর্মণামনারস্তান্নৈকর্মযং 
পুরুযোহশ্রতে ।” এইরপে জ্ঞানযুক্ত কন্ম সাহায্যে আত্মোপলব্ধির পর তবেই জীবের 
বাহা কর্ম স্বতঃ তিরোহিত হয়, তৎপূর্ধরে কর্মমত্যাগে জগতের উপর অনাত্মধারণা সম্যক্‌ 
বিদুরিত না হওয়ায় অনাত্বোপলব্ধি আত্মাশ্রযয়ে থাকে এবং সেই অনাত্মোপলব্ধির আশ্রয়ত্ব 
স্বেচ্ছাকৃত কর্ম্মত্যাগে থাকিয়া যায় বলিয়াই উহা আত্মহননপদবাচ্য। ভূম! 
আত্মজ্ঞানই প্রকৃত আত্মজ্ঞান। আত্মানাত্মবিবেকবাদী স্মৃতি-_পরমাঅজ্ঞান সাধনার 
অঙ্গবিশেষ, প্রত্যগাত্মতত্বে প্রবেশ অর্থাৎ বিজ্ঞানাত্মা পর্য্যস্ত ইহার অধিকার । 
এই বিজ্ঞানাত্বায় প্রীবেশ করিয়া, তত্ব জয় করিয়া পরমান্ধজ্কানে বা ভূম! 
্রহ্ষজ্ঞানে উপনীত হইতে হয় এবং তখনই প্রকৃত নৈক্ষর্ম্য আসে। বিষয়াধীন 
্বসম্বেদনতাই বন্ধন, স্বাধীন স্বসম্বেদনতাই মুক্তি। সাধনার এই ক্রম ঈশোপনিষদে 
বিশদভাবে আলোচিত হইয়াছে ও এই জন্যই শ্ীতার আগ্ভোপাস্ত এই জ্ঞানকর্মমসমুচ্চয়- 
সিদ্ধান্ত উপদেশে পরিপূর্ণ । “অনাশ্রিতঃ কর্মফলং কাধ্যং কর্ম করোতি যঃ। স সন্গ্যাসী চ 
যোগী চ ন নিরপ্নির্ন চাক্রিয়ঃ॥৮ প্রভৃতি স্মৃতি আর উদ্ধার করিয়! দেখাইবাঁর আঁবশ্থকত। 
বোধ করি না। কন্মন যে অপাডুক্কেয় নহে, ইসা! অন্তর স্পষ্টরূপে বলা আছে । “আত্মন৷ হি 
কর্ম করোতি স এষ পাঙ.ক্তো যজ্ঞঃ পাড্ক্তঃ পশুঃ পাঙ.ক্তঃ পুরুষঃ পাঙক্তমিদং সর্ববং যদিদং 
কিঞ্চ তদ্িদং সর্ধমাপ্পোতি য এবং বেদ” ছান্দোগ্য উপনিষৎখানি” খষি উপসংহার 
করিয়াছেন সমুচ্চয়সিদ্ধান্তের দ্বারা,_শ্যামাচ্ছবলং প্রপদ্ে শবলাচ্ছ্যামং প্রপছ্ধে”- কর্ম 
হইতে জ্ঞানে, জ্ঞান হইতে কর্দে সঙ্কোচ বিস্তাররূপ উভয়মুখী গতির সামপ্রীস্ত দ্বারা । 
অশ্ব যেমন সঙ্কোচ বিস্তাররূপ কর্্ঘ্বারা রোমসকল পরিহার করে, সেইরূপে পাপ পরিহার 
করিয়া, রাহুমুক্ত চন্দ্রের ম্যায় কৃতাত্মা! হইয়। ব্রহ্মত্ব লাভ করিলাম, ছান্দোগ্যের এই শ্রুতি 
সমুচ্চয়সিদ্ধাস্ত ঘোষণা করিতেছে । বস্ততঃ জ্ঞানের দ্বারা কর্্নকে এবং কর্মের দ্বারা 
জ্ঞানকে পরিপুষ্ট ও সমুজ্জল করাই মুক্তি লাভের একমাত্র উপায়। “আকাশে! বৈ নাম 
নামরূপয়োনির্বহিতা*-__-তিনি নামবূপের নির্ব্বাহক অর্থাৎ কর্মময় ও কর্ম প্রকাশক বলিয়াই 
আকাশ তাহার নাম। “আ সর্বতঃ কাশঃ প্রকাশশীল ইতি আকাশঃ।” আত্মাই 
কর্মের “উক্থ”, ইহাও বৃহদারণ্যকে উক্ত হইয়াছে, তাহা পূর্বে বলিয়াছি। ছান্দোগ্য 
১১ 


৮২ অপরাজিতা ব্রহ্মবিচ্যা 


সর্বশেষে বলিতেছেন,_-“আচার্ধ/কুলাদ্‌বেদমধীত্য যথাবিধানং গুরোঃ কর্মাতিশেষেণাভি- 
সমাবৃত্য উন শুচৌ দেশে স্বাধ্যায়মধীয়ানো ধার্শিকান্‌ বিদধদাত্মনি সর্ব্বেক্দ্িয়াণি 

বর্বভৃতান্তন্তাত্র তীর্থেভ্যঃ স খন্বেবং বর্তয়ন্‌ যাবদায়ুষং ব্রক্মলোক- 
মভিসম্পদ্াতে ২৯ হইতে যথাবিধান বেদ অধ্যয়ন করিয়া, গুরুগৃহের কর্ম 
পরিসমাপ্ত করিয়া! অর্থাৎ সমাবর্তন করিয়া, কুটুম্বপরিবৃত অর্থাৎ গৃহস্থাশ্রমী হইয়াঃ বেদ 
অধ্যাপনাদি কর্ম করিবে এবং এই প্রকারে কর্মসাধন! দ্বারা আত্মীতেই সমস্ত ইন্দ্রিয় প্রতি- 
স্থাপনা করিয়া অর্থাৎ আত্মাই ইন্ড্রিয়ময় ও কর্ময় এবং ইন্দ্রিয়ে ইন্দ্রিয়ে বা কর্ে 
কন্দ্ে আত্মাকেই লাভ করিতেছি, এইরূপ অধিকার লাভ করিয়া, যজ্ঞ ভিন্ন অন্যত্র 
জীবহত্য। হইতে নিরম্ত থাকিয়া, যাবদাঁয়ু এই ভাবে থাকিয়া জীব ত্রহ্মত্ব লাভ 
করে সুতরাং ইহা দ্বারা স্পষ্টভাবে ঈশোপনিষদের সমুচ্চয়সিদ্ধান্ত সমর্থিত 
হইয়াছে। বৃহদারণ্যকে অন্ত স্থলে এইরূপ বলা আছে,_-তমেতং বেদান্ুবচনেন ব্রাহ্মণা 
বিবিদিষস্তি,১ যজ্ঞেন দানেন তপসাহনাশকেনৈতমেব বিদিত্বা মুনির্ভবতি, এতমেব 
প্রব্রাজিনো লোকমিচ্ছন্ত; প্রত্রজস্তি এতদ্ধ স্ম বৈ তত পূর্বেবে বিদ্বাংসঃ প্রজাং ন 
কাময়ন্তে__এই আত্মাকে ত্রাহ্মণগণ বেদবাক্যান্ুদরণে জানিতে ইচ্ছ। করেন ; যজ্ঞ, দান, 
তপস্তা প্রভৃতি নিষ্কামভাবে সংসাধিত করিয়া, ইহাকে জানিয়া মুনি হন এবং এই 
পরমাত্মক্ষেত্র বা ব্রহ্মলোক প্রাপ্তির ইচ্ছায় সন্্যাসীর! প্রত্রজ্যা অবলম্বন করেন, পুর্র্বতন 
জ্কানিসকল বস্তুতঃ মাত্র প্রজা কামনায় কর্ম করিতেন না। এখানে “পুর্বে বিদ্বাংসঃ” শবে 
কর্মের দ্বারা ধাহারা তাহাকে জানিয়। মুনি হইয়াছেন, তাহাদিগকে লক্ষ্য করা হইয়!ছে, 
অর্থাৎ খাষির অভিপ্রায় এই যে, ব্রা্গণগন যজ্ঞ, দান ও তপস্যা দ্বারা এই আত্মাকে জাণিয়া 
বা বিদ্বান হইয়া মুনি হন। ব্রাঙ্মণগণ যজ্ঞ ও দান প্রভৃতি দ্বারা এই আত্মাকে জানিতে 
ইচ্ছা করেন, সন্গ্যাসবাদীদিগের এই শ্রুতির এরূপ অর্থ একান্ত শ্রুতির প্রতিকূল। 
“যজ্ঞেন দানেন...***এতমেব বিদিত্বা” শ্রুতি এইরূপই স্পষ্ট উল্লেখ করিয়াছেন। 
তারপর যদি এখানে *পূর্বেব বিদ্বাংসঃ” অর্থে কর্ম্নত্যাগী সঙ্গ্যাসী লক্ষ্য কর! 
হইত, তাহা হইলে সন্গ্যাসের দ্বারা আত্মজ্ঞানলাভের উপদেশ থাকিত-_যজ্ঞ, দান, 
তপস্তা দ্বারা আত্মাকে জানিয়া মুনি হয়, এ কথা বল! থাকিত না। দেখ, “আত্মানং 
বিদিত্বা ব্রাঙ্গণাঃ পুত্রৈষণায়াশ্চ-.ব্যুখায়াথ ভিক্ষাচর্ধ্যং চরস্তি”_ত্রাহ্মণসকল সেই 


সমুচ্চয়-শ্রুতি-সমস্বয় ৮৩ 


আত্মাকে জানিয়া, এযণাত্রয় হইতে ব্যুখিত হইয়া, অনন্তর সন্ন্যাস গ্রহণ করেন। এইরূপ 
স্পষ্ট পারম্পর্য্য & বৃহদারণ্যকে অন্থত্র কথিত হইয়াছে । স্থতরাং কর্মের দ্বারা আত্মজ্ঞান 
লাভ করিয়া, মুনি হইয়া, তারপর ব্রহ্মলোক লাভেচ্ছায় প্রব্রজ্যা, ইহাই খধির স্পষ্ট 
অভিমত জানা গেল। এরূপ সিদ্ধান্তে সমুচ্চয়সিদ্ধান্তই প্রতিষ্টিত হয়। ইহা সমুচ্চয়- 
সিদ্ধান্তেরই অনুকূল-__বিরোধী নহে ; কেন না, আত্মজ্ঞান লাভের পর যে সন্নাস বা নৈষ্্্য, 
সে নৈক্ষর্দ্য সমুচ্চয়সিদ্ধান্তেও আদরণীয়। সে অবস্থায় ত্যাগ ব1 গ্রহণ, কোন উপাধিই 
থাকে না, সেই অবস্থাকেই প্রকৃত ব্রাহ্মণের অবস্থা অন্াত্র বলা হইয়াছে । “পাণ্ডিত্যং 
নির্বিব্ভ বাল্যেন তিষ্ঠাসেদ্‌্বাল্যং চ পাত্ডিত্যং চ নির্বিবিগ্াথ যুনিরমৌনঞ্চ মৌনণ 
নির্বিগ্াথ ব্রাহ্মণঃ, স ব্রাহ্গণ;ঃ কেন স্যাৎ, যেন স্যাৎ তেন”-__পাপ্ডিত্য জানিয়। অর্থাৎ 
আত্মতত্ব বিদিত হইয়া বালভাবে অবস্থান করিবার অভিলাধী হইবে, বালকত্ব ও 
পাণ্ডিতা, উভয় জানিয়া মুনি হইবে, অমৌন ও মৌন জানিয়া অর্থাৎ মনন ও অমনন 
জানিয়! ব্রাহ্গণ হইবে। এইরূপ ক্রমপরম্পরা থাকায় পাছে যদি কেহ মনে করে 
যে, ব্রাহ্মণত্ব মৌনের সাধ্য অর্থাৎ মুনি বা ধ্যানপরায়ণ ত্যাগী হইয়। অনস্তর ব্রাহ্মণত্বের 
সাধনা করিবে ও ব্রাহ্মণ হইবে অর্থাৎ সন্যাস অবস্থাতে একটা বিশিষ্ট আশ্রমধর্মম 
সাধারূপে রহিয়াছে, সেই আশঙ্কার নিরাকরণ তার পর কর! হইয়াছে._“স ব্রাহ্মণঃ কেন 
স্তাং।__সেই অমৌন বা মৌন-বিজ্ঞাতা কেমন করিয়া! ব্রাহ্মণ হইবে, তাহার উত্তর --“যেন 
স্যাং তেন”*-_যাহ! দ্বারা তিনি ব্রাক্মণ, তাহঘ্বারাই। অর্থাৎ অমৌন ও মৌন বা কর্ম ও 
জ্ঞান, বাল্যে ও পাগ্ডিত্যে একত্ব দর্শনের মত একত্ব দর্শন করিয়। তবে সে ব্রাহ্গণ- 
পদবাচ্য হইবে। ত্রাক্ষণত্বের আর অন্য সাধনা নাই। আত্মজ্ঞানে অবস্থানই ব্রাহ্গণস্ব। 
মোট কথা, “ভিক্ষাচর্যাং চরস্তি” বলিয়া খষি যে সন্াসের উল্লেখ করিয়াছেন, সে সন্ন্যাস 
বিধিনিষেধ বিধানসংযুক্ত ও বিশিষ্টরূপে সাধ্য-সাধনভাবসমাকুল পূর্ববাশ্রমের মত 
কোনও গণ্ডী নহে, পরস্ত উহা চরম নৈষ্ন্দ্যরূপ সিদ্ধি ও ল্াধীন আত্মবিহার। এই সন্গ্যাসে 
সাধ্য-সাধনরূপ কর্ম ব্যবস্থিত হইলে সন্গ্যাস নিরর্থক হইয়া পড়ে। “বিবিদিষা সন্ন্যাসে”্ই 
আমের ক্রম অবলম্বন বিধেয়। ““যদহরেব বিরজেত্তদহরেব প্রব্রজেৎ”? বলিয়! যে বিধান 
পাওয়া-যায়, উহা অপ্রশস্ত এবং ব্যক্তিগত নিষ্ঠাদি বিশেষ অধি 
অসাধারণ বিধান । রি 
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এই শ্রুতিগুলির দ্বারা জ্ঞানযুস্ত কর্্মই যে আত্মজ্ঞানের সাক্ষাৎ সাধন, ইহাই 
সাক্ষাংভাবে পাওয়া গিয়াছে । কর্মের পরোক্ষ সহাঁয়কতা-_যাহা সন্গ্যাসবাদীর। প্রতিষ্ঠ। 
করিতে প্রয়াস পায়, তাহা নিরাকৃতই হইয়াছে । 

প্রকৃত কর্্দ বলিতে অনুভূতি বা বোধক্রিয়াকেই বুঝীয়। অনুভূতির উপরই 
ফলাফল নির্ভর করে। কোনও বিষয়ে কামময় হওয়া অর্থে সেই বিষয়কে অপ্রত্যক্ষভাবে 
অন্তর করা। বাগ কর্ম সেই অপ্রত্যক্ষ অনুভূতির প্রত্যক্ষতা উৎপাদন জন্য চেষ্টা অথব! 
তাহ প্রত্যক্ষভাবে লাভ করা। সে লাভ কর্তকালেই হউক অথব "সঞ্চিত থাকিয়া 
পরবর্তী উপযুক্ত কালেই হউক, রা কথা । “যথাকামে। ভবতি তৎক্রতুর্ভবতি, যৎ- 
ক্রতুর্ভবতি তৎ কর্ন কুরুতে, যৎ কর্ম কুরুতে তদভিসম্পদ্যতে”*_ যেমন কামনা অর্থাৎ 
অপ্রত্যক্ষ অনুভূতি, তেমনই ঙ্বপ্পময় হয়, যেমন সঙ্কপ্প করে, তেমন কর্ম করে, যেমন, 
কর্ম করে, তেমনই লাভ করে বা! তাহাই আপনি হয়। কোন কিছু কামনা বা ভাবন। 
করা অর্থ ই যে, তাহা পরোক্ষভাবে অনুভব করা, ইহ] স্থিরভাবে চিস্তা করিলে সকলেই 
সহজে বুঝিতে পারে। প্যাদৃশী ভাবনা যস্ত সিদ্ধি9্ভবতি তাদৃশী” প্রভৃতি স্মৃতি এই 
অনুভূতিকে লক্ষা করে। যে জীবহত্য। সর্বত্র নিন্দনীয়, যঞ্ছে তাহা হিংসা নহে, এইরূপ 
শ্রুতি ও গ্মৃতির মর্্দ ও সার্থকতা! যে, অন্ুভূতিরই তারতম্য অনুসারে ফল, ইহাই দেখাইয়া 
দেয়। যদি অনুভূতির ব৷ কর্মের বহিরঙ্গই সাক্ষাৎ ফলপ্রদ হইত,তাহা হইলে “কুর্ববনেবেহ 
কর্মাণি'.'ন কর্ম লিপ্যতে নরে” প্রভৃতি শর্তির এবং পক্রক্মণ্যাধ্যায় কণ্ম্মীণি সঙ্গং ত্যক্ত 
করোতি যঃ। লিপ্যতে ন স পাপেন পদ্মপত্রমিবাস্তস! ॥:*.তদর্থ, কর্ম্ম কৌন্তেয় মুক্ত; 
সমাচর।.*'আত্মবস্তং ন কর্্মাণি নিবযস্তি ধনগ্রয়” প্রভৃতি স্মৃতির কোনও মূল্যই থাকিত না। 
নিক্ষাম ভাবে কৃত কর্দ্দ আপগ্তকাম পুরুষের কর্শ--আত্মকাম পুরুষের কর্ম, ইহারা ফলসংস্কার 
রচনা করে না, ইহ শ্রুতিসমন্থয়ে জানা যাঁয়। আসক্কিযুক্ত কর্্মই বন্ধন এবং আসক্তি 
ও অনুরক্তি--এ সকল অন্ুভূতিরই বিশিষ্টতা, সুতরাং অনুভূতিই ষে সাক্ষাৎ্ভাবে কর্ম, ইহা 
স্পষ্ট বুঝা গেল। এই অন্ুভূতিরূপ কর্ট্দের বহিরঙ্গ অনুষ্ঠান ও বিশিষ্ট বিশিষ্ট ভ্রব্যাদির 
সংগ্রহ-_-যাহা যজ্ঞাদিতে ব্যবস্থিত আছে বা সাধারণ কর্মে প্রয়োজন এবং আশ্রমোচিত 
বৈধ সংস্কারসকল সেই অন্ুভূতিরই বিশিষ্ট প্রকাশ বা প্রকাশের সহায়করূপে ব্যবহৃত 
হয়। বিশিষ্ট বিশিষ্ট গুণ উদ্দীপনার জগ্যই বিশিষ্ট বিশিষ্ট যজ্ঞে বিশিষ্ট বিশিষ্ট গুণময় 


সমুচ্চয়-শ্রুতি-সমন্বয় ৮৫ 
দ্রব্যসকল ব্যবস্থত্ব হয়। -বৃস্তত অনুভূতি অবলম্বনেই জীবের ইহামুত্রে গতাগতি,- 
সুতরাং অন্ুস্ভতিই কর্ম । 

এই যে অনুভূতির কথা বলিলাম, ইহাই যখন প্রত কর্ণ, তখন জ্ঞানকর্মসমুচ্চয 
সিদ্ধান্তের গরবত্ব হৃদয়ঙ্গম করিতে আর বিলম্ব হয় না; কেন না, অন্ুভূতিরূপ ক্রিয়া জ্ঞান- 
স্বরূপ আত্মারই ক্রিয়া এবং ইহা কর্মে কর্মে জ্ঞানকর্্সসমূচ্চয়ই দেখাইয়া দেয়। সমুচ্চয় 
অমন্তব হইলে ঈশ্বরের জগতলীল! ও অবতাররূপে কর্মময় হওয়। অসম্ভব হইত। 
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প্রকৃতি-পুরুষ-বিবেকই সাংখ্যবাদের প্রধান কথা। প্রকৃতি-পুরুষ-সংযোগই বন্ধন 
এবং বিবেক অর্থাৎ ইহাঁদিগের বিবিক্ততা বা ভিন্ন হওয়াই মুক্তি। প্রকৃতির দৃষ্টিবহিভূতা 
হওয়া ও আত্মার চিৎস্বরূপ কৈবল্য অবস্থান, ইহাই সাংখ্যের মুক্তি। অব্যক্ততত্বই সাংখ্যের 
প্রধান! প্রকৃতি, উহাই জগদ্বীজ এবং বিশ্বের উপাদান-কারণ,__আত্মা নিমিত্ত-কারণ। 
অব্যক্ততত্বই আত্মসংযোগে প্রথমে বুদ্ধিরূপে পরিণত হয়, তাহা হইতে অহংকার এবং 
তাহা হইতে এক দিকে পঞ্চ তন্মাত্রা ও তাহার স্থুল বিকাশ পঞ্চ মহাভূত এবং অন্য দিকে 
মন আদি একাদশ ইন্দ্রিয় প্রকাশ পায়। শুদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার তত্বই আত্ম। বা পুরুষ 
এই পুরুষ ও অব্যক্ত একান্ত ভিন্ন, ইহাই সাংখ্যের প্রধান কথা । 

এইরূপ তত্ববিভাগ হইতে “সাংখ্যবাদ' কতকগুলি সিদ্ধান্তে উপনীত হইয়াছে। 
জগতের উপাদান-কারণ ও নিমিত্ব-কারণ যখন এক তত্ব নহে, পরন্ত ভিন্ন ভিন্ন তত্ব, 
তখন জগতের নিমিত্ত ও উপাদান-কারণ বলিয়া যে ঈশ্বরকে (ত্রহ্ম) বর্ণনা করা হয়, 
যেরূপ একেশ্বর স্বীকার কর! যায় না, মাত্র হরি-হরাদি স্থষ্টিনিয়ন্তা পুরুষ-সকল স্বীকার 
কর! যায়। ঈশ্বর স্বীকার করা যায় না, এ কথাটির প্রকৃত মর্ম__আত্মার ঈশ্বরত্ব বা ত্রদ্ষত 
অস্বীকার করা । আর ব্রহ্গত্ব যখন এইরূপে অস্বীকৃত, তখন সেই ব্রহ্ম বু জীবাত্মরূপে 
আপনাকে বিভক্ত করিয়াছেন, এরূপ বলাও আর চলিতে পারে না, সুতরাং আত্ম! বন্। 

তবেই ব্রহ্মবাদের সহিত সংখ্যবাদের প্রধান পার্থক্য এই যে, সাংখ্যবাদ আত্মার 
্রন্মত্ব অস্বীকার করে, আর ব্রন্মবাদ আত্মাকে ব্রহ্ম বলিয়াই স্বীকার করে। অব্যক্ত তত্বকে 
আত্মা হইতে ভিন্ন করিয়া দেখিয়া সাংখ্যবাদ এরূপ সিদ্ধান্তে উপনীত হইয়াছে এবং 
অৰ্যক্তকে আত্মীতে পর্যবসিত করিয়াই বেদাস্ত আত্মাকে ব্রহ্ম বলিয়াছেন। 

মহধি কপিলের আদি সাংখ্য বিলুপ্ত বলিয়াই কোন কোন দার্শনিক অনুমান করেন 
এবং গৌড়পাদাচার্য প্রভৃতি অনেক দার্শনিক তত্বসমাস বা দ্বাবিংশ সুত্র নামক 
কাপিল স্ত্রখানিকে আদিসাংখ্য বলিয়া বিবেচনা করেন। এই তত্বসমাসখানি বস্ততঃই 
সাম্প্রদায়িক মতখুনাদিশৃন্য বলিয়। প্রাচীনতম সাংখ্যরূপে গণ্য হইবার যোগ্য । প্রক্কৃতি 
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ও তজ্জাত ভিন্ন ভিন্ন তত্বসাক্ষাৎকাঁর ও আত্মসাক্ষা্কারই এই তত্বসমাস মতে জীবের 
কৃতকৃতার্থতা এবং ব্রিবিধ ছঃখ হইতে পরিত্রাণের উপায়। ইহাতে আত্ম! ব্রহ্ম, কি ব্রহ্ম 
নহেন, প্রকৃতি আত্মশক্তি, কি আত্মাতিরিক্ত শক্তি, এরূপ কোন কথাই নাই। «“এতৎ সম্যক 
জ্ঞাত্বা কৃতকৃত্যঃ স্যাৎ ন পুনস্ত্রিবিধেনানুভূয়তে”_-জীব পঞ্চবিংশতি তত্ব সাক্ষাৎকার 
করিতে পারিলেই কৃতার্থ হয়, ছুংখত্রয়ে আর অভিভূত হয় না, ইহাই এ গ্রন্থখানির শেষ 
সত্র বা উপসংহার । 

শ্রতি অপৌরুষেয়। মহর্ষি কপিলের প্রকৃত সাংখ্য কোন্থানি অথবা সাংখ্যশাস্ 
কোন্‌ কপিলের কৃত, এ সকল বিচার উখাপন করিবার বিশেষ আবশ্যকতা নাই ; কেন না, 
সাংখ্যের তত্ববিশ্লেষণ শ্রুতির অন্থুমোদিত, সুতরাং সত্য। সাংখ্যের তত্ববিশ্রেষণ ছাড়িয়! 
দিয়া, আত্মার ব্রহ্মত্ নিরাকরণ ও বুহু আত্মার কল্পনারূপ যে সিদ্ধান্তগুলি আধুনিক সাংখ্যে 
দেখিতে পাওয়া যায়, সেইগুলিই বিবেচ্য । শ্রুতি পুনঃ পুনঃ আত্মার ত্রহ্মত্ব কীর্তন 
করিয়াছেন, সেই শ্রুতিকে যোগসিদ্ধ তত্বদর্শা খষি খণ্ডিত করিবেন, ইহা ধারণার যোগ্য 
নহে। বিশেষতঃ শ্রুতির অনুমোদিত তত্বগুলিই যখন সে মতে পরিগৃহীত হইয়াছে, তখন 
সেই তত্বগুলি অবলম্বন করিয়৷ শ্রুতিবিরুদ্ধ সিদ্ধান্তে উপনীত হইবার সার্থকতা দেখিতে 
পাঁওয়া যায় না। তত্ববিশ্রেষণ ও তত্বসাক্ষাৎকার, এই পর্ধ্যস্তই সাংখ্ের' বিচারেয় লীমা 
বলিয়া গ্রহণ করাই সমীচীন | ধীহারা মহধি কপিলের সাংখ্যকে এই ভাবে বুঝিবেন, 
তাহারা উহাতে ব্রহ্মবাদবিরোধী কোন কথাই খুঁজিয়া পাইবেন না। 

যাহা হউক, মহধি কপিলের মূল মত হইতে উদ্ভুত আধুনিক সাংখ্যবাদ বিচার 
করিয়া দেখিলে উহাতে প্রধানতঃ ব্রহ্মবাদবিরোধী পৃ্রবোক্ত তিনটি কথা দেখিতে 
পাঁওয়া যায়--আত্মার বনুত্ব, নিরীশ্বরত্ব এবং আত্মা হইতে মূল! প্রকৃতির পারমার্থিক 
্বাতনত্য। ইহার মধ্যে প্রকৃতিকে পরমার্থতঃ স্বতন্ত্র তত্ব বলিয়া! গ্রহণ করিলে আত্মার 
ন্বত্ব অন্বীকৃত হইবেই হইবে এবং বহ্বাত্মবাদ অবশ্যই স্বীকার করিতে হইবে, 
ইহা পুর্ব্বে বলিয়াছি। সুতরাং প্রকৃতি ও পুরুষের পারমার্থিক পার্থক্য, এইটিই প্রধান 
বিরোধ। বেদান্ত এই বিভাগ স্বীকার করেন, কিন্তু ইহা ক্রিয়াকালীয় লাক্ষণিক বিভাগ-_ 
পারমার্থিক বিভাগ নহে, ইহ! বেদান্তের স্থির সিদ্ধান্ত । সাংখ্যবাদ অব্যক্ততত্ব হইতে 
মস্ত তত্বের ক্রমপ্রকাশ বর্ণনা করেন ও পুরুষতত্বটি ভিন্ন করিয়! রাখেন, বেদাত্ত সেই 


৮৮ অপরাজিতা ব্রহ্মবিস্তা 


প্রমপুরুষ বা পরমাত্মতত্ব হইতেই অব্যক্ততত্বেরও প্রকাশ, এইরূপ সিদ্ধান্ত করিয়া 
এক আত্মতত্বে সর্ধ্বতত্ব পর্যবসিত করেন। “আতমমৈবেদমগ্র আসীং*-_-ইদংপদবাচ্য সমস্ত 
অগ্রে আত্মরূপেই ছিল, “নেহ নানাস্তি কিঞ্চন”-__ একমাত্র আত্মতত্বই আছেন, আর কিছু 
নাই, এতজ্জাতীয় শ্র্তি পুনঃ পুনঃ অছৈত ব্রঙ্গতত্বের উপদেশ দ্রিয়াছেন। সুতরাং তত্বাবিং 
কপিল ক্রিয়াকালীন প্রকটিত তত্বনকল দর্শন করিয়া, আত্মা হইতে সেইগুলির পাঁরমার্থিক 
ভিন্নতা কল্পনা করিয়া, শ্রুতিবিরুদ্ধ সিদ্ধান্তে উপনীত হইবেন, এরূপ ধারণা যুক্তি- 
যুক্ত নহে। শ্রুতি ওরূপ পারমার্থিক বিভাগের অবকাশ কোথায়ও রাখেন নাই। দেখ, 
একটা মানবশরীর বিশ্লেষণ করিলে তাহাতে জল, অঙ্গার, চুর্ণক প্রভৃতি কতকগুলি 
উপাদান ভিন্ন আর কিছু পাওয়া যায় না। কিন্তু পাওয়। যায় না বলিয়া যদি বলি, শরীর 
বলিয়। কিছু নাই-_গুধু জল অঙ্গার প্রভৃতি কতকগুলি পদার্থ আছে, তবে তাহা একান্ত 
ভুলই বলা হয়। কেন না, জল অঙ্গার প্রভৃতি উপাদান ভিন্ন অন্য ক্ছু পাওয়া না 
গেলেও সেই অঙ্গারাদির এমন একটা সমাবেশ সেখানে দেখিতে পাওয়া যায়, যাহা হইতে 
তাহাকে জল অঙ্গার ভিন্ন শরীরনামীয় অন্ত একটা তত্ব বলিয়। গ্রহণ কর! যায়। তেমনই 
সাংখ্যের তত্ববিভাগ ঠিক হইলেও শ্রুতি অনুসারে তদতিরিক্ত পরমাত্মতত্ব বলিয়া এমন 
এক অদ্বৈত তত্ব পাওয়া যায়, যাহা সাংখ্যের বিচাঁরগণ্তীর বহিভূতি। শক্ত্যাত্বক সর্বব- 
প্রত্যয়ময় অব্যক্ততত্ব হইতে শুদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার আত্মৃতত্ব উদ্ধার করিয়া দেখাই সাংখ্যের 
তত্ববিশ্লেষণের প্রধানতম হেতু । দৃশ্য ও দর্শন হইতে দ্রষ্টাকে ভিন্ন করিয়া বা! শুদ্ধ নিজ- 
বিষয়ক বোধের আশ্রয় শুদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার অংশটি অন্ান্ সর্ব্বপ্রত্যয় বা অনাত্বপ্রত্যয়গুলি 
হইতে ভিন্ন করিয়! দেখিবার উপদেশ অমূল্য এবং কৈবল্যপ্রদ্দ, কিন্তু ইহ! দ্বারা পরমাত্মতত্ 
বিন্দুমাত্রও খণ্ডিত হয় না । কিন্তু প্রত্যগাত্মার পক্ষে আত্মস্থ হইবার উপায়ম্বূপ এই 
তত্ববিশ্লেষণকে পারমার্থিক বলিয়া গ্রহণ করিলেই শ্রুতিসিদ্ধ ব্রহ্গবাদের সহিত বিরোধ 
উপস্থিত হয়। সুতরাং মহধি কপিল পারমার্থিক বিভাগ কল্পনা করিয়াছিলেন, এরূগ 
ধারণ করিবার প্রয়োজনীয়তা নাই । কথাটি একটু বিশদভাবে বলি। 

দেখ, কপিল অব্যক্ততত্ব কাহাকে বলিয়াছেন__যাহা হইতে বুদ্ধি বা অন্মিপ্রতায়- 
ময় বোধবৃত্তি প্রকাশ পায় এবং সমস্ত বৃত্তি বিলীন হইলে যে শক্তি অব্যক্তরূপে অবস্থান 
করে, তাহাই অব্যক্ত তত্ব--ইহ। সাংখ্য ও শ্রগতি উভয়ন্বীকৃত। বুদ্ধি বলিতে সাংখ্য থে 


খ্যবাদ ৮৯ 


জাঁননক্রিয়াকে লক্ষ্য করিয়াছেন, এ কথ পূর্বে বিশদভাবে বলিয়াছি। আত্মা জ্ঞানন্বরূপ 
এবং বুদ্ধি জাননক্রিয়া। চিতিশক্তিম্বূপ আত্মাকে জ্ঞানক্রিয়াশক্তি হইতে ভিন্ন 
করার অর্থ_ দ্রষ্টাকে দৃশ্য ও দর্শন হইতে ভিন্ন করিয়া! দেখা । দৃশ্য ও দর্শন যতক্ষণ থাকে, 
ততক্ষণ আত্মা তাহার অনুষ্রষ্টী হন এবং দৃশ্য ও দর্শন না থাকিলে অর্থাৎ বুদ্ধি অব্যক্ত 
হইলে আত্মা অবিশেষ আত্মদ্রষ্টারূপে প্রতিষ্ঠিত থাকেন অথবা দ্রষ্টা নামই আর তখন 
তাহাকে দেওয়। যায় না । আর যিনি চিতিশক্তি, তিনিই চি বা পুরুষ । ভ্ঞানক্রিয়ায় 
আত্মত্ব ভিন্ন অনা (দৃশ্য ও দর্শন ) প্রকাশ পায়, চেতনত্ব হইতে অন্য অর্থাৎ শক্তিত্বাদি 
ভাঁব থাকে, সেই জন্য উহ! অচিৎ বলিয়া গণা, ইহাই হইল সাঁংখ্যের চরম কথা। সাংখ্ের 
অচিত্তত্ব সর্ধসাধারণজ্ঞানগম্য জড়রূপে পরিদৃশ্যমান পৃথিবী আদি যেরূপ অচিৎ, এরূপ 
অচিৎ নহে । অহংকার, জানন, মনন--এই সমন্তই সাংখ্যের অচিততত্বপরিণাম। মোটকথা, 
আত্মপ্রত্যয়সার ভিন্ন যাহা কিছু প্রত্যয়, সমস্তই অচিৎ, ইহা! সাংখোর কথা। এ কথায় 
্রহ্মবাদের বানের কোম প্রত্িবাগ নাছ উবার শুধু এ অচিৎকে পারমার্থিক অচিৎ বলিয়! 
স্বীকার করে না। 

এইরূপে জ্ঞানক্রিয়াশক্তিকে স্বতন্ত্র করিয়া দেখিলেও এবং সে দেখা তত্ববিশ্লেষণ 
হিসাবে অন্রান্ত হইলেও চিৎস্বরূপ আত্মার স্বপ্রকাশত্ব ও প্রতায়ানুদ্রষট ত্ব সাংখ্য অস্বীকার 
করেন না। এবং আত্মাকে চিতিশক্তি নামেই অভিহিত করেন। বস্তুতঃ আত্মার 
চিতিশক্তিত্ব অস্বীকার করিবার উপায় নাই, করিতে গেলে তাহার ম্বতঃসিদ্ধ 
অবিশেষ স্ববিষয়ক বোধ অস্বীকৃত হয় এবং অবাক্তকে বুদ্ধিআদিরূপে প্রকটিত করিবার 
মত শক্তি তাহাতে পাওয়া যায় না; সুতরাং স্থষ্টি অনাশ্রয় হয়, ইহা পূর্বে বুঝাইয়াছি। 
কাজেই সাংখ্যের মতে জ্ঞানশক্তি ছুই ভাগে বিভক্ত হইয়াছে,_ এক, আত্ম প্রত্যয়রূপ! অর্থাৎ 
যেটি শুদ্ধ “আত্ম বা! *নিজ” এইরূপ বোধের আশ্রয়-_সেই চিতরূপিণী ; দ্বিতীয়, দৃশ্য ও 
দর্শনময় সর্ববপ্রত্যয়াশ্য় বা অনাত্মপ্রত্যয়াকারা অচিত্রূপিণী, উভয়ই জ্ঞানশক্তি, সে 
হিসাবে উভয়ই এক। অনুভূতি সাক্ষাৎ আত্মধর্ম্৷,। অথচ সেই অনুভূতি কখনও জানারূপ 
্িয়াশূহ্ হয় না । চেতনের স্বপ্রকাশত্ব যত নির্ব্বিশেষভাবেই দেখিতে চেষ্টা কর, বিজ্ঞাতৃত্বের 
একাস্তিক বিলুপ্তি স্বীকার করিবার উপায় নাই; স্মৃতরাং একই চিতিশক্তি উভয়মুখী 


বা উ্য়লিঙ্গ, ইহা পুরের্ঘ বিশদভাবে বুঝাইয়াছি। নূর্ধা যেমন আপন আলোকে আপনি 
১২ 


তু 


৯০ অপরাজিত ব্রহ্মবিষ্তা। 


প্রকাশিত থাকে এবং আপনার সে আলোককে রশ্মি আকারে বিকীর্ণ করিয়া অন্যত্র 
সম্পাতিত করে এবং তাহাকে প্রকাশ করিয়া সেই বস্তর আকার গ্রহণ .করে, 
চিতিশক্তি তদ্ধেপে আপন আলোকে আপনি নিত্যপ্রকাশিত এবং আপনার জ্ঞানালোকে 
বুদ্ধিংং রশ্মি আকারে বিকীর্ণ হইয়া অন্য আকার গ্রহণ করেন, বেদাস্ত 
এই ভাবে সমগ্র জ্ঞানশক্তিকে আত্মাতেই পর্য্যবসিত করিয়৷ দেখিয়াছেন। প্রজ্ঞানই 
বুদ্ধি আদির আকারে প্রকাশ পান, ইহা শ্রুতির স্পষ্ট নির্দেশ। ম্বৎকুস্তে 
যেমন মৃত্ব ও কুস্তত্ব উভয়ই থাকে, অথচ উভয় তত্বই একান্ত বিভিন্ন, পরমাত্মার 
তদ্রুপ চিৎ ও অচিততত্ব ভিন্ন ভিন্ন রূপে প্রকটিত হয়। আবার কুস্ত ভাঙ্গিলে 
যেমন ম্বংপিণ্ড অবশিষ্ট থাকে, তাহাতে কুস্ত আর থাকে ন। অথচ কুস্ত হইবার মত শক্তিরও 
অভাব হইয়াছে বল! যায় না, কেন না, স্ত্তিকাই স্বয়ং কুস্ত হয়, তেমনই পরমাত্বা জগং 
অব্যক্ত করিয়া শুদ্ধ আত্মতত্বরূপে অবস্থান করিলে তাহাতে আর বুদ্ধযাদি বৃত্তি অথবা 
জগদ্বীজরূপ অব্যক্ততত্ব বিন্দুমাত্রও দেখিতে পাওয়া যায় না, অথচ বিজ্ঞানশক্তি যে 
তাহার নাই, ইহাও বল! যায় না; কেন না, তিনি স্বপ্রকাশ এবং স্বয়ংই বিজ্ঞানশক্তিরূপে 
প্রকাশ পান। সাংখ্যের তত্ব-বিভাগে এই অংশটুকু দেখান নাই অথবা সেখানে দেখাইবার 
আবশ্ঠক হয় না ; কেন না, সাংখ্য শক্তিপাদ এবং আত্মকৈবল্যপাদটি অর্থাৎ “নিজ"* বলিতে 
যাহা বুঝায়, সেইটি এবং “অন” বলিতে যাহা! বুঝায়, সেইটি পৃথক্‌ করিয়া দেখাইতে চেষ্ট 
করিয়াছেন এবং উহাই তাহার উদ্দেশ্য । 

৯. সাংখ্যের বিশ্লেষণ অনুসারে কৈবল্যপাদটি সমাকৃরূপে নিণীতি হইলেও চিৎ অচিং 
বিভাগকে পারমার্থিক বিভাগ বলিয়া গ্রহণ করিলে সাংখ্যের নিজেরই তত্ববিচারে ভ্রান্তি 
উপস্থিত হয়। জ্ঞানশক্তিকে আত্ম! হইতে একাস্তিকভাবে বিভাগ করিতে গেলে আত্মার 
প্রত্যয়ান্থপশ্ঠতা জার স্বীকার করিব!র উপায় থাকে না; স্ৃতরাং প্রকৃতিকে পরিণমিত 
করিবার মত অন্য কোন শক্তি কল্পনা করিতে হয়। দ্বিতীয়তঃ সাংখ্য-মতে প্রকৃতিলয়ী 
পুরুষই ঈশ্বর, কিন্ত সাংখ্য সে পুরুষকে সিদ্ধ পুরুষ বলেন, মুক্ত পুরুষ বলেন না; অথচ 
অমুক্ত পুরুষ মানেই বৃদ্ধ পুরুষ এবং বদ্ধ পুরুষ কখনও ঈশ্বর হইতে পারে না। সমগ্র 


প্রকৃতির উপর বশিত্ব প্রকৃতিমুক্ত পুরুষ ভিন্ন অন্যের পক্ষে সম্ভব নহে, আর প্রক্কৃতিলয়ী 


পুরুষ হইলেই সে প্রকৃতিজয়ী হইবে এবং প্রক্কতিজয়ী হইলেই মুক্ত হইবে, ইহাই 


সখ্যবাদ ৯১ 


তত্বসাক্ষাৎকারের বিজ্ঞানসিদ্ধ নিয়ম । সাংখ্যমতান্ুসারে এইরূপে জগৎকারণত্ব 
সম্যক্‌ ভাবে দেখান যায় না। কাজেই পরমার্থতঃ জগৎকারণত্ব আত্মাতেই প্রতিষ্ঠিত 
করিতে হয়। স্থুতরাং সাংখ্যের তত্ববিশ্লেষণ অপূর্ব এবং অস্ত্রাস্ত হইলেও উহা! হইতে 
চিৎস্বরূপ পুরুষ ও জ্ঞানশক্তির পারমার্থিক বিভাগ অনুমান কর! অসঙ্গত। বিশেষতঃ শ্রুতি 
যখন জীব ও জড়, সমস্ত স্থষ্ট পদার্থের গতিসামান্ত বিশদভাবে বর্ণন। করিয়াছেন। “আত্মা বা 
ইদমেক' এবাগ্র আসীৎ-*.স ঈক্ষত লোকান্‌ হু স্থজ। ইতি”--পুর্ব্বে আত্মা বা ইদংপদবাচ্য 
সমস্ত একরূপেই ছিল, তিনি ঈক্ষণ করিলেন_-লোকসকল হ্যষ্টি করিব ; সুতরাং এক 
পরমতত্ব হইতেই সমস্ত জাত, এইরূপ গতিসামান্য থাকায় প্রকৃতি-পুরুষ-বিবেক সিদ্ধান্ত চরম 
সিদ্ধান্ত নহে। চরম সিদ্ধান্তরূপে গ্রহণ করিতে গেলে সাংখ্যের মতে পূর্ববোক্তরূপে 
স্বপক্ষগত দৌষ উপস্থিত হয় ও শ্রুতিবিরুদ্ধ হয়; সুতরাং আত্মার ত্রহ্মত্ব দর্শনই চরম 
জ্ঞান। 

লাংখ্যবাদে ও ব্রহ্মবাদে এইটুকু মাত্র পার্থক্য । কাজেই ্রহ্মবাদ প্রতিষ্ঠা করিতে 
গেলে পরমার্থতঃ; চিৎ ও চিতিশক্তি ভিন্ন করিয়া দেখিলে চলিবে না বা চিতিশক্তি 
ও জ্ঞানক্রিয়াশক্তি একই শক্তি বলিয়। শ্রুতি অনুসারে স্বীকার করিতেই হইবে; বিশ্বের 
উপাদানম্বরূপ অব্যক্তকে আত্মারই মহিমা বা আত্মা বলিয়াই জানিতে হইবে। মায়াবাদ 
ও বিশিষ্টাদ্বৈতবাদ কিন্তু এইটুকু করিতে পারে নাই,__সাংখ্যের ভেদবুদ্ধিকেই ভৃমিন্বরূপ 
গ্রহণ করিয়। ব্রহ্মবাদ প্রতিষ্ঠা করিতে অগ্রসর হইয়াছে, সুতরাং উক্ত প্রচেষ্টা বিফলকাম 
হইয়াছে । ইহা! পরে বিশদভাবে বলিব। 

বিশেষতঃ সাংখ্যের মূল! প্রকৃতি অন্ুমেয়মাত্র, প্রত্যক্ষ ভাবে সাক্ষাৎকারযোগ্য 
নহে। পুরুষ ও প্রকৃতি-সাক্ষাৎকার কাধ্যতঃ: অবিনাভাবী, অর্থাৎ পুরুষ দর্শন 
হওয়া মানেই প্রকৃতির অব্যক্ত তত্বে পর্য্যবসান। আর ব্রহ্গবাদেও শুদ্ধ আত্ম- 
স্বরূপে অবস্থান মানেই চিতিশক্তির সর্বববিজ্ঞাতৃত্ব ধর্ম্দের অনৃশ্ঠটবৎ হওয়।। স্তরাং 
মূলতত্বে সাংখ্যে ও ব্রহ্মবাদে বিরোধ নাই বলিলে অত্যুক্তি হয় না। আবার সাংখ্যমতেও 
জাননশক্তিই এ জগন্মু্তি, ব্রহ্মবাদেও সেই জাননশক্তিই জগম্মুত্তি। উভয়ের তত্ব বিচারের 
ছুই সীমাই এক। এই জন্যই গীতাতে বলা হইয়াছে, _“একং সাংখ্যঞ্চ যোগঞ্চ যঃ পশ্ঠাতি 
সপশ্ততি।” কিন্তু ব্রদ্ধমুত্রের ভাষ্যকারেরা চিৎ ও অচিৎ বা আত্ম ও অনাত্ম-বিভাগ, 


৯২ অপরাজিত ব্রহ্মবিদ্ভ 


ব্রহ্মবাদ বর্ণন৷ করিতে গিয়াও এক তত্বে পর্যবসিত করিতে পারেন নাই, বরং সে বিভাগকে 
স্থদঢতর করিয়! তুলিয়াছেন । 
বস্ততঃ চিরদিন ছুই দিক্‌ দিয়া তত্বোপদেশ প্রচলিত আছে,--একটা যোগের দিক্‌ দিয়া, 
একটা বিয়োগের ব৷ বিবেকের দিক্‌ দিয়া । একটা জ্ঞান” হিসাবে চিৎ অচিৎ সমস্তের একত্ব 
দর্শনের দিক্‌ দিয়া চিদচিতের সমুচ্চয় বা একত্র যুক্ত করিয়া তত্বপ্রবেশের পথ, অন্থটি 
জ্ঞান--প্রধানতঃ যে ছুই প্রকার প্রত্যয় প্রকাশ করে--“আত্মপ্রত্যয়' ও “অনাত্মপ্রত্যয়' 
অর্থাৎ চিৎ ও অচিৎ সেই ছুই প্রত্যয় বিভাগ করিয়। শুদ্ধ প্রত্যগাত্বতত্বে প্রবেশের পথ। 
প্রথমটি যোগমার্গ ব1 ব্রদ্ধবাদ এবং দ্বিতীয়টি সাংখ্যবাদ বা নেতিমার্গ। তন্মধ্যে শ্রাতি- 
সিদ্ধ ব্রহ্মবাদই মূল পারমাত্মবিক সিদ্ধান্ত এবং তত্ববিশ্লেষণগ্রধান, আত্মানাত্মবিবিক্তকারী 
শুদ্ধ আত্মতত্ব বা আত্মকৈবল্যনির্ণায়ক স্মতি সাংখ্য। কৈবল্যস্বরূপ ব! শুদ্ধ আত্মস্বরূপ নির্ণয়ই 
ংখ্যের উদ্বেশ্ট এবং সেই জন্য উহা! অত্যাশ্রমীর আদরণীয় নেতিমার্গ । কিন্তু ব্রহ্মবাদ 
সার্বজনীন এবং সাংখ্যদর্শনের মত উহা! মাত্র অংশদর্শী নহে-_সম্যকৃদর্শাী। উদ্দেশ্রের 
তারতম্য ভিন্ন সাংখ্যমত ব্রহ্মবাদ হইতে মূলতঃ ভিন্ন নহে। ব্রহ্গস্থত্রের ভাষ্যকারের! কিন্তু 
সাংখ্যকে এ আলোকে দেখেন নাই। ইহা পরে তাহাদ্রিগের মত আলোচন। করিয়। 
দেখাইতেছি । খধিদ্িগের মতে কোন মৌলিক ভেদ নাই বা থাকিতে পারে ন]। 
সঙ্কলনকর্তী ও ভাষ্যকারেরাই ভেদ রচন। করেন। যোগমার্গ ও বিয়োগমার্গের উদ্দেশ্য ও 
সার্থকতার দিকে লক্ষ্য না রাখাতেই তত্বসিদ্ধান্তে অন্্থ-সকল রচিত হইয়াছে। 
বস্ততঃ সাংখ্যবাদ ও ব্রহ্মবাদ বিশেষভাবে পর্য্যালোচনা করিলে দেখা যায় যে, 
চেতনস্বরূপের মহিমার ছুইটি মুখ অর্থাৎ আত্মপ্রত্যয়সার মুখ ও বিজ্ঞাতৃত্বরূপ মুখ। এই ছুইটিকে 
জীবক্ষেত্রে শুদ্ধ কৈবল্য দেখাইতে একজন ভিন্ন ভিন্ন ভাবে দ্বেখিয়াছেন এবং পরমার্থত; এক 
বলিয়। শ্রুতি এক করিয়া দেখিয়াছেন। ইহা! পারমার্থিক মতভেদ বলিয়া! গ্রহণ কর! 
যায় না। সাংখ্য ও ব্রহ্মবাদ, উভয়ের যুক্তির প্রকৃত লাক্ষণিক বিরোধস্থল হইল--ওই 
আত্মপ্রত্যয়সার মুখটির স্বসম্ঘেদনে স্বাধীনতা আছে কি নাঁ, এইখানে। সাংখ্য আত্মপ্রত্যয়সার 
মুখটির স্বসন্থেদনস্বাধীনতা গৌণ করিয়া দেখিয়াছেন অর্থাৎ বিজ্ঞাতৃত্বরূপ মুখটিতে যুক্ত 
থাকিলে তবে তিনি স্বসম্বেদনময় হন, ইহাই সাংখ্যের বন্তব্য। আর ব্রহক্ষবাদের বক্তব্য 
এই যে, সেই আত্মপ্রত্যয়সার মুখটিই এই বিজ্ঞাতৃত্বরূপ মহিমা-মুখটিকে নিয়ন্ত্রিত বা 


খ্যবাদ ও ৯৩ 


ব্ক্তাব্যক্ত করেন অর্থাৎ মুখ্যভাবে আত্মপ্রত্যয়সার মুখটির স্বসম্থেদনস্বাধীনতা স্বীকারই 
ব্রহ্মবাদের প্রধান কথা। এই স্বসম্বেদনম্বাধীনতার গৌণত্ব ও মুখ্যত্ব, এই মাত্র উভয়ের 
মধ্যে লাক্ষণিক পার্থক্য পরিদৃষ্ট হয়। প্রত্যগাত্মবিচারের দ্রিকে সাংখ্য এবং পরমাত্মবিচারের 
দিকে বেদাস্তের দৃষ্টি থাকায় উভয়ের বিচারই ্রানস্তি বা বিরোধশুন্য ; শুধু ব্রহ্মতত্ব সমগ্র 
তত্বের বিচার এবং সাংখ্যতত্ব মাত্র ক্রিয়াতন্ত্রাত্বক বিচাঁর বলিয়া পরমার্থতঃ বেদাস্ত- 
সিদ্ধান্ত ব! ব্রহ্মবাদই সার্বভৌমিক। জীবক্ষেত্রের বিচারে স্বসন্থেদনন্বাধীনতা তত 
উজ্জ্লভাবে প্রতীত না! হইলেও স্বাধীন পরমাত্ক্ষেত্রে ও মুক্তক্ষেত্রে উহা একাস্তিকভাবে 
অক্ষুণ্ন এবং উহাই ব্রহ্মবাদের মূল কথা। এই পার্থক্য অবলম্বনেই সাংখ্য মাত্র চিন্মাত্ররূপে 
অবস্থানটিকে মুক্তি বলিয়াছেন এবং বেদান্ত বা ব্রশ্ধাবাদ মুক্তির উভতয়লিঙ্গত্ব বিশদভাবে 
বর্ণন করিয়াছেন । 

যাহা হউক, ইহা হইতে আমরা এইটুকু সহজেই সিদ্ধাস্তন্বরূপ গ্রহণ করিতে পারি যে, 
্রক্ষবাদ প্রতিষিত করিতে হইলেই আত্মার স্বসম্বেদনম্বাধীনতা এবং মুক্তির উভয়লিঙ্গত 
অবশ্য অবশ্যই স্বীকার করিতে হইবে। এবং না করিতে পারিলে ব্রহ্মবাদ অন্নুসরণের 
সকল যুক্তি, সকল চেষ্টাই অন্তঃসারশুন্য হইবে। আচার্য শঙ্কর কিন্তু এখানে সাংখ্যেরই 
অনুবর্তন করিয়াছেন। ইহ! তাহার সমস্ত সিদ্ধান্তকে অস্তঃসারশূন্যই করিয়াছে । 'এ কথা 
তাহার মত সমালোচনায় বলিব। ./৮৮ 


বিল্িষ্তাহৈভতবাদ সমালোচিন।। 


আচাধ্য রামানুজের প্রধান কথ। এই যে, জগতে ত্রিবিধ পদার্থ আছে--অচিৎ জড়, 
চিৎ জীব এবং ঈশ্বর। তন্মধ্যে অচিৎ জড় ভোগ্য, চিৎ জীব ভোক্তা, আর তৎসমুদয়ের 
পরিচালক ঈশ্বর, এবং এই তিন লইয়া তিনি ব্রঙ্ম। অচিৎ ও চি ঈশ্বরের শরীরস্থানীয়, 
সুতরাং তাহ হইতে এ সকলের পৃথকৃরূপে অবস্থান করিবার শক্তি নাই এবং সেই কারণেই 
এই পরম পুরুষকে আত্মা ও ব্রহ্ম বলিয়া নির্দেশ করা হয়। চেতন ও অচেতন পদার্থ- 
সমুহ যে অবস্থায় থাকুক না কেন, তাহার শরীর ভিন্ন অন্য কিছু যখন নয়, তখন ওগুলি 
তাহার ধর্ম বলিতে হইবে। কাজেই এই পরব্রহ্ধ নিগুণ নহেন--সকল গুণের আকর। 
শান্তে যে পরমাত্মাকে নিগুপ বল। হইয়াছে, উহা হেয় গুণের অসন্ভাব নিবন্ধন, কিন্তু সত্য- 
সন্থল্প, সত্যকাম প্রভৃতি কল্যাণময় গুণ-সকলের নিষেধ করা হয় নাই। সেই কল্যাণময় 
গুণ-সকল অসীম অনন্ত, জীবের পক্ষে অপরিমেয় ; এই সকল কারণেই তাহাকে নিগুণ 
বলিয়া সাধারণভাবে কথিত হইয়াছে, বস্কতঃ পরমাত্া নিগুণ নহেন। প্রলয়ে চিৎ অচিৎ 
প্রভৃতি ধর্মমসকল গুঢ়রূপে কারণ অবস্থায় অসংহত বা পৃথক্‌ পৃথক্‌ ভাবে তাহাতেই অবস্থান 
করে, আর যখন সংহত ব! মিলিত হয়, তখন কাধ্যাবস্থা প্রকাশ পায়, এই হিসাবে ঈশ্বর 
জগতের নিমিত্ত-কারণ এবং তাহার শরীরস্থানীয় জীব ও জড় জগতের উপাদান-কারণ 
অথবা ব্র্ধই জগতের নিমিত্ত ও উপাদান-কারণ। চিৎ, অচিৎ ও ঈশ্বর, এই সকলের ধর্ম 
পরস্পরে সংক্রামিত হয় না। ইহ! দ্বারা স্বগত বিশেষ বিশেষ ভেদযুক্ত একমাত্র ব্রহ্মই 
রহিয়াছেন, ইহাই সপ্রমাণিত হয়। শক্তি ও সত্তা কখনই এক নয়, পরম পুরুষ স্বগত 
ভেদযুক্ত এবং তিনি স্বীয় শক্তিদ্বারা জগংলীল। করেন, ইহা বুঝা যায়; এই শক্তি মায়া। 
এই ব্রহ্ম সাধনায় কর্ম্ম ও জ্ঞান বিচার আবশ্খক সত্য, কিন্তু গ্ুবা স্মৃতি বা ভক্তিই প্রধান 
উপায়। চিৎম্বরূপ জীব নিত্যই ঈশ্বর হইতে পৃথক্‌। মুক্তিলাভে মে কেবল ব্রক্ষানন্দ- 
ভোক্ত। হয়, ব্রঙ্গ হইয়। যায় না। তবে ঈশ্বরের শরীর বলিয়া 'অহং ব্রহ্ষান্মি” এ ভাবেরও 
অন্ুভোক্তা হয়। 


বিশিষ্টাদ্বৈতবাদ সমালোচন। ৯৫ 


তাহার এই বাদটার নাম বিশিষ্টাদৈতবাদ। তিনি এই বাদটার পোষণ করিতে 
প্রধানত; যে জাতীয় শ্রুতি অবলম্বন করিয়াছেন, তাহার কতকগুলি এই,_ 

১। ছা সুপর্ণা সযুজ। সখায়। সমানং বৃক্ষং পরিষশ্বজাতে । 

তয়োরেকঃ পিগ্ললং সাঘত্তযনশ্নন্নন্যোইভিচাকশীতি ॥-_-( শ্বেতাশ্ব, ৪1৬) 

২। মায়ান্ত প্রকৃতিং বিগ্াম্মায়িনস্ত মহেশ্বরম্‌।__ (শ্বেতা শ্ব, 81১০) 

৩। খতং পিবস্তৌ সুকৃতস্ত লেকে. ""'ছায়াতপৌ ব্রহ্গবিদো বদস্তি__ 
(কঠ, ৩১) 

৪। যঃ পৃথিব্যাং ভিষ্ঠন্‌.*.***যস্ত পৃথিবী শরীরং ( বৃহদ।, ৩1৭৩) 

৫। যে! বিজ্ঞানে ভিষ্ঠন্‌ বিজ্ঞানাদস্তরো! যং বিজ্ঞানং ন বেদ যস্য বিজ্ঞানং শরীরম্‌ 
( বৃহ, ৩৭২২) 

৬। অব্যক্তমক্ষরে বিলীয়তে অক্ষরং তমসি বিলীয়তে তমঃ পরে দেব একীভবতি। 
( স্থবাল, ২) 

৭। প্রাজ্ঞেনাত্মন! সংপরিষক্তঃ € বৃহদা, ৪৩২১ )। 

৮। পুথগাত্বানং প্রেরিতারঞ্চ মত্বা জুষ্টস্ততস্তেনামৃতত্বমেতি ॥__( শ্বেতা, ১৬) 

৯। ভোক্তা ভোগ্যং প্রেরিতারঞ্চ মত্বা সর্ববং প্রোক্তং ভ্রিবিধং ব্রহ্মমেতত ॥-- 
( শ্বেতা, ১১১ ) 

আচাধ্য রামানুজের ভাষ্য দেখিলে তাহার একদেশদণিতা স্পষ্ট প্রতীত হয়। তিনি 
পরমাত্মতত্ব প্রতিষ্ঠা করিতে গিয়া কার্ধ্যতঃ উশ্বরত্বই প্রতিষ্ঠা করিয়াছেন এবং তাহার 
বিচারপন্ধতি পরমাত্মতত্ব হইতে তাহাকে বহু নিয়ে নামাইয়। লইয়া! গিয়াছে। তাহার 
যুক্তির প্রথম ও প্রধান দোষ-ব্রহ্মতত্বকে একটা যৌগিক তত্বে বা তত্বত্রয়ে পরিকল্পনা 
করা। এক তত্ব হইতে সর্বতত্বের উদ্ভব ও সেই একই তত্বে লয়, মূলতঃ এইবূপ এঁকান্তিক 
তত্বৈকত্ব রক্ষাই অদ্বিতীয় পরমাত্মতত্বের প্রধান লক্ষণ এবং ইহাই পরমাত্মার ব্রহ্ষত্ব। 
এই প্রধান লক্ষণটা তাহার বিচারপদ্ধতিতে উপেক্ষিত হইয়াছে । বস্তুতঃ বহুবিধ 
পশুপক্ষী ও বৃক্ষলতাদি-সন্কুল স্থানবিশেষের নাম যেমন এক জীবপুর্ণ অরণ্য, চিৎ অচিং- 
সমন্বিত ঈশ্বরই, তদ্রুপ ব্রহ্ম, ইহাই যদি যথার্থ অছ্বৈততত্বজ্ঞান হইত, তাহা হইলে ব্রহ্মতত্ব 
বাচারস্তণমাত্র হইত। একাত্মরসপ্রচুর অনস্তরবাহা শুদ্ধ চিতস্বরূপ যে আত্মা, তিনিই 


৯৬ অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্থ। 


পরমাত্া, তিনিই ব্রহ্ম অর্থাৎ স্্টির উপাদান ও নিমিত্ব-কারণ এবং তিনিই জীব জগৎ 
সমস্ত, এইরূপ সর্বভেদলাগ্থনাশূন্ধ অদ্বৈত মত প্রতিষ্ঠাই শ্রুতির একমাত্র উদ্দেস্ট, ইহা 
নিঃসংশয়ে সহজেই বোধগম্য হয়। “অয়মাত্মা ব্রহ্ম,” “আত্মৈবেদং সব্ধ্বং” এইরূপ 
অভেদ জ্ঞানই অদ্বৈততত্বের প্রতিপাগ্য। নতুবা চেতন আছে, অচেতন আছে, ঈশ্বর 
আছেন, আর এই সমস্ত একত্রে লইয়া! যাহা হয়, তাহাই ব্রহ্ম, ইহাকে ত্রহ্মজ্ঞান বলে না। 
ওরূপ জ্ঞানে তুমি কাহার ব্রহ্ত্ব দেখিতে পাইলে ? চিতের--অচিতের, না পরমেশ্বরের ? 
তিন তত্ব থাকিলে প্রত্যেকটাই ত সসীম হইয়। গেল ! তারপর দেখ, প্রলয়ে যদি তিন তত্বই 
বর্তমান থাকিত, তাহ হইলে শ্রুতি “প্রজ্ঞানং ব্রহ্গ'” এ কথ! বলিতে পারিতেন না। 
প্রজ্জান যদি তাহার ধর্মমমাত্র হয়, তাহা হইলে সেই প্রজ্ঞানধন্মী পুরুষের স্বরূপটী কি? 
সেটি আচার্ষ্যের মতে অবশ্যই প্রজ্ঞানঘন, সুতরাং প্রজ্ঞানাতীত কিছু নহে। প্রজ্ঞান অতীত 
কিছু মানেই ত অপ্রজ্ঞা অর্থাৎ অচিৎ। তবেই প্রজ্ঞানই যাহার ধর ও প্রজ্ঞানই যাহার 
স্বরূপ, সে পুরুষের “অচিং” আবার. কেমন করিয়া ধর্ম হইবে? স্বতরাং সুতরাং প্রজ্ঞানই 
ধন্মী এবং প্রজ্ঞানই ধর্ম, মাত্র এইরূপ বাদ গ্রহণ করা ছাড়া যে কিছু বল! যায় না, ইহা 
স্পষ্টই দেখা যাইতেছে, ইহ! পুর্ব্বে বিশদভাবে বলিয়।ছি। আর প্রজ্ঞানই ধর্ম ও প্র্ানই 
ধন্মঁ, ইহাকে স্বগত ভেদ বলে না। বস্ততঃ এইরূপ প্রজ্ঞানকে আত্মা বলিয়াই শ্রুতি 
আত্মার ব্রহ্মাত্ব দর্শন করিয়াছেন এবং ব্যক্তকালে ধর্নমধন্মী ভাব প্রকাশ পাইলেও পরমার্থত;ঃ 
উহা এক তত্বেরই লিঙ্গভেদ। বোধতত্বের অভিজ্ঞতা যাহার আছে, সে সহজেই বুঝিতে 
পারে, আত্মত্বের বোধ বিন্দুমাত্র অন্যত্বের আভাস সহ্য করে না। আত্মার শরীর অচিৎ 
ব৷ ঈশ্বরের শরীর চিৎ অচিৎ, এরূপ সম্বন্ধ স্থাপন দ্বারা চিৎ ও অচিতের সহিত শীশ্বরের 
আত্মীয় বা মমত্ববুদ্ধি প্রতিষ্ঠিত হইতে পারে, আত্মবোধ প্রতিষ্ঠিত হয় না । 

আচার্য্য রামানুজ তত্বত্রয় কল্পনা করিতে যাইয়া আচার্ধ্য শঙ্কর অপেক্ষা গভীরতর 
ভাবে সাংখ্যবাদেরই আশ্রয় গ্রহণ করিয়াছেন। সাংখ্যেরই পারমাধিক চিৎ ও অচিদ্‌- 
বিভাগ ও আত্মার বন্তত্ব অঙ্গীকার করিয়া লইয়াছেন এবং তৎসঙ্গে একটা ঈশ্বর সংযুক্ত 
করিয়া দিয়৷ ব্রহ্মবাদ প্রতিষ্ঠার প্রয়াস পাইয়াছেন। «সাংখ্যবাদ” অবলম্বন করিয়। ব্রহ্মবাদ 
প্রতিষ্ঠা করা যায় না, ইহা! পৃব্রবে বিশদভাবে বুঝাইয়াছি। 

দ্বিতীয় কথা, আচার্য্ের স্বগত ভেদ সিদ্ধান্ত স্বীকার মুক্ত পুরুষের চিন্মা ্ররূপে স্থিতি 
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স্বীকারের দ্বারা নিরর্থক বলিয়াই প্রতীত হয়। দেখ, আত্মন্ব বিন্দুমাত্র দ্বিতীয়ের ভাব সা 
করে না । আপনাতেই সমস্ত পাওয়া, এইটীই হইল মুক্ত পুরুষের অন্যতম লক্ষণ; যতক্ষণ 
দ্বিতীয়ের মুখাপেক্ষিতা, ততক্ষণই ভীতি, বন্ধন । আপনার শুদ্ধ ন্বরূপটাতে নিষ্পীদিত হওয়া__ 
“য্বেন রূপেণাভিনিষ্পগ্যত এষ আত্ম '**এতদমৃতমভয়মেতদ্ত্রহ্ম"--এবন্িধ স্বকীয় শুদ্ধরূপে 
উপনীত হইয়া কখনও চিম্মাত্র অবস্থান এবং কখনও আত্মানন্দ, আত্মক্রীড়াপরায়ণ, এইরূপ 
বেদাস্ত এবং ব্রঙ্গসূত্রস্বীকৃত উভয়মুখী ন্বরাট্‌ হওয়াই মুক্ত পুরুষের লক্ষণ। প্রাণ আশী, স্মৃতি, 
আকাশ, তেজ, জল, অন্ন, বল, বিজ্ঞান, ধান, চিত্ত, সঙ্কল্প, মন, বাক্য, নাম, মন্ত্র, কর্ম, আবি- 
ভাব, তিরোভাব, সমস্তই আত্মা হইতে-_মুক্ত পুরুষ এইরূপ উপলব্ধি করেন এবং সর্ববজ্ঞত্ব 
লাভ করেন। “মত্ত প্রাণ আত্মত আশ।...আত্ত আকাশ$."*আত্মতো। বিজ্ঞানমাত্মতো। 
ধ্যানমাত্বতশ্চিত্বমাত্মতঃ সঙ্কল্প আত্মতো। মন আত্মতো। বাক্‌***আত্মতো। মন্ত্রা আত্মুতঃ কম্মা- 
ণ্যাতত এবেদং সর্বমিতি******র্ববং হ পশ্ঠঃ পশ্ঠতি সর্বমাঞ্ধোতি সর্বশ৮*--এইরূপে মুক্ত 
পুরুষের বর্ণনা ছান্দোগ্যে দেওয়া! হইয়াছে । আত্মা হইতে নাম, আত্মা হইতে বাক্য, আত্মা 
হইতে মন্ত্র আত্মা হইতে সন্থল্প, আত্মা হইতে কণ্ম--এইরূপ বলায় এবং সঙ্গে সঙ্গে আত্মা 
হইতে আকাশ, আত্মা হইতে তেজ, আত্মা হইতে জল, আত্মা হইতে আবির্ভাব তিরোভাব, 
এইরূপ বলায় অধিদৈব ও অধ্যাত্ম- যাহা কিছু সমস্ত আত্মীতেই, এইরূপ দর্শনের কথাই 
বলা হইয়াছে, ইহ! স্পষ্ট বুঝা যাইতেছে । এখানে আত্মা অর্থে মাত্র যদি পরমাত্মা হইত; 
প্রত্যগাত্মাকেও না বুঝা ইত, তাহা হইলে “আত্মতো ধ্যানম্‌ আত্মতঃ সঙ্কল্পঃ? এরূপ বলা চলিত 
না। আবার যদি এখানে আত্মার অর্থ মাত্র প্রত্যগাত্মাই হইত, তাহা হইলে “আত্মত 
আকাশ আত্মতস্তেজ আত্মত আপ” এরূপ বল চলিত না। এখানে মুক্ত আত্মারই কথা৷ 
বর্ণনা করা হইতেছে এবং প্রত্যগাত্মা ও পরমাত্মা, উভয়ের বিশেষ বিশেষ মহিমাগুলি এক 
আত্মাতে পধ্যবসিত করায় প্রত্যগাত্মা ও পরমাত্মায় বিভেদ কল্পনার অবকাশ মোটেই নাই। 
তার পর দেখ, পরমাত্মার সহিত জীবের ধর্ম ও ধন্মী, এ প্রকার ভেদ থাকিলে জীবাত্মা 
স্বীয় চিৎস্বরূপে উপনীত হইয়া নিশ্চয়ই আত্মপ্রত্যয়সার চিৎস্বরূপ ও পরমাত্মসত্বা ভিন্ন 
ভিন্ন ভাবেই প্রত্যক্ষ করিতেন বা আপনাকে অন্যে (পরমাত্মায় ) প্রতিষিত, এইরূপ 
দেখিতেন, স্বীয় পরমাত্মত্ব দ্েখিতেন না। কিন্তু চিৎস্বপ্ূপে অবস্থিত পুরুষের দৈত 
উপলব্ধির কথা শ্রুতিতে কুক্রাপি নাই ; বরং ভূমাপ্রকরণে “ম্বে মহিষ্লি যদি বা ন মহিয়ীতি” 
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বলিয়া ইহার ঠিক বিপরীতই বর্ণনা করা হইয়াছে । “গে অশ্বমিহ মহিমেত্যাচক্ষতে.'.... 
নাহমেবং ব্রবীমি-****'অস্ো হান্থম্মিন্‌ প্রতিষিত ইতি”। মন্ুষ্যের যেমন হস্তী, হিরণ্য, দাস, 
ভার্যারূপ মহিমা-সকল তাহারই আশ্রিত হইয়াও তাহা হইতে ভিন্ন বা এক অন্য 
প্রতিষ্ঠিত, ভগবন্মহিমা এরূপ নহে,-মহিমা ও তিনি একই, ইহ! সেখানে সুস্পষ্টভাবে 
কথিত হইয়াছে। “ম্বে মহিষ্ি যদি বা ন মহিয্ীতি” এই ভাবে একবার স্পষ্ট ভাবে মহিমাতে 
প্রতিষ্ঠিত বলিয়া, পুনরায় সে মহিমার অভিন্নতা বলায় স্বগত ভেদের আশঙ্কা উঠিতে 
পারে। তাহাতে ও তাহার মহিমাতে সজাতীয় বিজাতীয় ভেদাশঙ্কা কাহারও মনে 
উদয় হইতেই পারে না,_স্বগত ভেদই আশঙ্কা করা যাইতে পারে । সুতরাং খষি সেই 
স্বগত ভেদ নিরাকরণের জন্যই *নাহং এবং ব্রবীমি” বলিয়াছেন, ইহা৷ সুন্দর ভাবেই দেখা 
যাইতেছে । একটা আর একটীতে প্রতিষ্ঠিত, এপ প্রত্যক্ষতা তখনই আসে, যখন ছুইটীর 
মধ্যে সঙাতীয়, বিজাতীয় বা স্বগত কোন প্রকার ভেদ থাকে। অন্ত অন্তে গ্রতিষিত, 
এরূপ ভেদবুদ্ধিজনক কিছু সেখানে নাই, ইহা বলাই ভূমাপ্রকরণের সার্থকতা ) কেন না, 
এইরূপ অভেদবুদ্ধি ভিন্ন ব্রন্মের ভূমাত্ব প্রতিষ্ঠিত হয় না। দ্যত্র নান্যৎ পশ্ঠাতি নাস্চ্ছণোতি 
নান্তদৃবিজানাতি স ভূমা”_-যেখানে অন্য বলিয়া কিছু দেখ! যায় না, শোনা যায় না, 
জানা যায় না, তাহাই ভূমা। আমি ও আমার মহিমা, এইরূপ বোধ ভূমাবোধ 
নহে। শুদ্ধ আত্মত্ব বোধের বিন্দুমাত্র অপচয় হইলে অর্থাং মমত্ব আকারীয় 
বোধেরও আভাস থাকিলে ভূম! বোধ বিক্ষুগ্ন হয়,_-শ্রুতি ইহা! স্পষ্ট ভাবেই বুঝাইয়! 
দিয়াছেন । 

বিশেষতঃ চিংস্বরূপের স্ববিষয়ক জ্ঞান নাই, এ কথ! বলা যায় না। বলিলে মুক্তিতে 
স্বগত ভেদবাদীদের পক্ষে ব্রন্মের সহচর ভাবে দ্বৈতবৎ ব্যবহার আর স্বীকার করা যায় না। 
আর চিংস্বরূপের ব্বপ্রকাশত্ব স্বীকার করিলে স্বসত্তা ও পরমাত্মসত্তা, উভয় সত্তার জ্ঞানই 
নিশ্চয়ই চিন্মাত্ররূপ অবস্থানে স্বীকার করিতে হইত। যদ্দি বল, স্বীয় চিৎস্বরূপত্ব তুরীয় 
পাদে দেখিয়া, তার পর জীব আনন্দময় ব্রহ্ষপাদে প্রবেশ করে ও ভেদ দর্শন করে। 
তাহ! বল! যায় না। চিন্সাত্রস্বদপের লক্ষণ--ণ্ন প্রজ্ঞানঘনং ন প্রজ্ঞং নাপ্রজ্ঞং” এইরূপ 
এবং উহা আনন্দময়ত্বাদিরূপ ব্রক্ষপাদ্টার পরে বলিয়াই মাওুঁক্যোপনিবদে উল্লিখিত 
হইয়াছে। সুতরাং আত্মানাত্মবিবেককালে এ চতুর্থ পাদটা প্রকটিত হয় এবং আনন্দময় 
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পাদটী তাহারও অন্তর্বস্রী, এ কথা বলিবার উপায় নাই। তবেই দেখ, চিম্মাত্রম্বরূপে যুক্ত 
পুরুষ স্বগত ভেদ দর্শন করিতে পারেন না, এবং মুক্তির চিন্মাত্রর্ূপে অবস্থান বর্ণনাটা 
স্বগতভেদবাদটীকে একাস্ত নিরর৫থক করিয়া দেয়। 

'্রহ্মাবিদ্ব্রদ্মৈব ভবতি' এইরূপ শ্রুতি থাকা সব্বেও “জগদ্যাপারবর্জ্জং” বলিয়া 
্রহ্গস্থত্রে একটা স্তর আছে। সে সুত্র হইতে এইরূপ হ্ৃবদয়ঙ্গম হয় যে, মুক্ত পুরুষ ব্রন্দের 
সমস্ত এই্বরধ্যের ভোক্তা! হন এবং ব্রহ্মতুল্য হন, শুধু জগ্যাপারে তাহার কোন কর্তৃত্ব 
থাকে না। যখন জগদ্‌ব্যাপারে কর্তৃত্ব থাকে না, তখন পরমাত্বা ও মুক্ত আতা যে ভিন্ন, 
ইহাই দিদ্ধ হয়। এক হইলে অবশ্ঠই জগদ্ব্যাপারেও কর্তৃত্ব থাকিত। ইহা হইতে 
স্বগত ভেদবাদীরা আপনাদিগের সিদ্ধান্তের সারবত্তা কল্পনা করেন। কিন্তু এরূপ 
কল্পনার কোন মূল্য নাই। জীব মুক্ত হইলে “অহং মুক্তোহস্মি” এই প্রকার মুক্ত্যাত্বক 
বুদ্ধি প্রথমে প্রবুদ্ধ থাকে এবং যতক্ষণ পরমাত্বা ব্যক্ত ব্রহ্ম বা পরমেশ্বরদূপে লীলাময় 
থাকেন, ততক্ষণ মেই মুক্ত পুরুষ কখনও চিম্মাত্ররূপে, কখনও ব্রহ্মদহচর ব৷ ব্রন্মতুল্য 
ব্রদ্ৈশর্য্যভোক্তারূপে পরমাত্মার উভয়লিঙ্গে বিহারশীল থাকিতে বাধ্য হন। কেন না, 
মহাপ্রলয়াস্তে পরমাত্বী পরমেশ্বররূপে প্রকটকালে, পরমেশ্বর স্বসন্কল্লেই জীবরূপে 
আপনাকে ব্যক্ত করিয়াছিলেন এবং সেই জন্য ব্রন্মসঙ্কল্পেই সে জীব-পুরুষ ব্রন্মের অসন্নিহিত 
ছিল বা ব্রক্মভাব হইতে দূরেই প্রতিষ্ঠিত হইয়াছিল । কাজেই যতক্ষণ না সেই পরমাত্ম! 
পুনঃ সঙ্কল্পপ্রভাবে আপনার পরমেশ্বরত্ব বিলীন করিয়া, শুদ্ধ আত্মন্বূপে বিরাজ করেন, 
ততক্ষণ পরমেশ্বরের পূর্বকল্পনাবশেই ব্রহ্ম হইলেও ব্রহ্ম হইতে ভিন্ন অথচ ব্রহ্মতুল্য, 
মুক্ত পুরুষকে এইরূপ সগুণ ভাবে চিম্মাত্রত্বপ হইতে ব্যুখিত হইতে হয় এবং 
জগঘ্যাপারেও তাহার কর্তৃত্ব সিদ্ধ হয় না। কিস্তসে সগুণ ব্ুখানে উপলব্ধি সগুণ 
আত্মত্বেরই থাকে । জলবিন্দু বা সমুদ্র সচেতন হইলে যেমন উভয়ই স্ব স্ব জলত্বই বোধ 
করিত, সেইরূপ ঈশ্বর ও যুক্ত পুরুষ উভয়েই চিন্মাত্রূপে একাত্মত্বই উপলব্ি 
করেন এবং লীলাবুখানে এক জন ঈশ্বরত্ব এবং অন্যে মুক্তপুরুষত্ব বোধ করেন। স্বগত- 
ভেদবাধীদের মতে মুক্ত পুরুষের ঈশ্বরসাহচর্য্যরূপ মহিমাই বণিত আছে এবং 
ব্রহ্মতুল্য হওয়া পর্য্যস্তই বলা আছে। তাহারা! আনন্দময় ঈশ্বরতত্বের পরে অনির্ববচনীয় 
তত্ব, এরূপ বর্শন করেন নাই। সেই'জন্ত আত্মত্ব হিসাবে জীব ও ব্রচ্গের একত্বটা দেখিতে 
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পান নাই এবং এই জন্য জীবের এঁকাস্তিক ব্রহ্মত্বলাভ তাহাদের মতে অস্বীকৃত হইয়াছে। 
কিন্তু মুক্ত পুরুষ আত্মা বলিয়াই আপনাকে সর্বত্র উপলব্ধি করেন, আত্মার অঙ্গ বলিয়া 
আপনাকে কোথাও দেখেন না। 

বস্ততঃ আচার্য রামান্জ তত্বত্রয় শ্বীকার করিতে যাইয়া আনন্দময়, প্রজ্ঞানঘন, 
একীভূত, সর্বেবশ্বর, সর্বজ্ঞ, সকলের যোনিন্বরূপ আত্মার ষে তৃতীয় পাদ,উহাকেই চরম তত্ব 
বলিয়! গ্রহণ করিয়াছেন 3? জ্ঞান জ্ঞাতা জ্ঞে। সং চিৎ আনন্দ বা চিৎ অচিৎ ঈশ্বর, এইরূপ 
ত্রিবৎ হইয়া যে অব্যক্ত তত্ব ব্যক্ত ঈশ্বররূপে প্রকাশ পান, উভয়লিঙ্গ আত্মার সেই 
পাদটাকেই আচার্ধ্য ব্রহ্ম বলিয়াছেন। ব্রদ্ষের এই ত্রিবৃদ্যোনি, আনন্দময়, অব্যক্তপাদ 
যেখানে বিলীন হন, আত্মার সেই অনির্বচনীয় পাদটাকে উপেক্ষা করিয়াছেন। কিন্তু মাত্র 
আনন্দময় পাদটাকে চরম পাদ বলিয়। গ্রহণ করিবার উপায় নাই। দেখ, আনন্দময় ঈশ্বরে 
চিৎ যদি ধর্মবিশেষ হয়, তবে তত্বতঃ সেই আনন্দময় ঈশ্বরসত্তাটা কি? আনন্দ চেতনধর্ন্ম- 
বিশেষ, আনন্দপ্ররতাবশত$ই তাহাকে আনন্দময় বলা হয়। *অন্যোইন্তর আত্মানন্দময়ঃ”, 
এইরূপে আত্মাকে আনন্দময় বলায় আনন্দটী যে ধনী নহে--ধর্্ম, ইহা স্পষ্টই বুঝা যায়। 
স্থতরাং আনন্দময় ঈশ্বর তন্বতরঃ নিশ্চয়ই চিদ্ঘন, তাহাতে সংশয় নাই। প্রকৃতপক্ষে 
সত্যের যেমন তাত্বিক আপেক্ষিকতা নাই অর্থাৎ অল্প সত্য, অধিক সত্য বা ইহাপেক্ষ। 
উহা! সত্য, এইরূপ লৌকিক ব্যবহার থাকিলেও তবদৃষ্টিতে সত্য যাহা, তাহাতে বিষমতা 
নাই-_সর্ববতঃ সমান, তেমনই চিদ্ঘন ও চিৎ,এইকপ ব্যবহার পরিদৃষ্ট হইলেও তত্বতঃ চিতের 
কোন বৈষম্য কল্পনা কর! যায় না। চিদ্ঘন পরমাত্মার চিতি ব1 জ্ঞানশক্তিত্বমাত্রকে 
যদি চিৎ নাম দাও, তবে তাহ] কারধ্যতঃ অচিতেরই নামকরণ হইবে ॥ কেন না, শক্তিত্বরূপ 
প্রত্যয়টী বৈশিষ্ট্য বিধায় আত্মপ্রত্যয় নহে, এ কথা পূর্বে বিশদভাবে বলিয়াছি। কাজেই 
আত্মপ্রত্যয়সার তত্ব বলিতে শুধু চিদ্ঘনত্বরূপকেই বুঝায় ও আত্মপ্রত্যয় আছে, এমন 
বিহু' কল্পনা করিতে গেলে বহু চিদ্‌্ঘন তত্বই কল্পিত হয়। মূলতঃ এক চিদ্ঘন পরমাত্মা, 
আর চিৎনামীয় বহু আত্মপ্রত্যয়যুক্ত জীব আছে, এরূপ কল্পন। তত্ববিচারে স্থান পায় না। 
সুতরাং আনন্দময়ত্বরূপ ধর্ম্মটার কথ ছাড়িয়া দিলে চিৎ বলিতে যাহ! থাকে,তাহা একরসাত্মক, 
চিদ্ঘন, অদ্বিতীয়, এক। সেই “একই আনন্দময়রূপে প্রকটিত হইয়া, পরে চিৎক্রিয়া 
অবলম্বনে বৈচিত্র্য ও জীব আকারীয় বন্রূপে প্রতিভাত হন। তৈত্তিরীয় উপনিষদে 
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অন্নময়, প্রাণময়, মনোময়, বিজ্ঞানময় ও আনন্দময় বলিয়। ব্রঙ্গকে বর্ণনা কর। হইয়াছে । 
অন্ময়, প্রাণময়, মনোময়াদি ব্রহ্ম বর্ণনাকালে যেমন প্রত্যেকটাকেই ভূতসকলের জন্মাদির 
কারণ বল! হইয়াছে, আনন্দময় ব্রহ্মা বর্ণনাকালেও তদ্রপ তাহাকে ভূতসকলের কারণ 
বলা হইয়াছে। “অন্নাদ্ধেব খশ্থিমানি ভূতানি জায়ন্তে-*.প্রাণাদ্ধেব খখিমানি ভূতানি 
জায়ন্তে-'-বিজ্ঞানাদ্ধেব খব্বিমানি ভূতানি জায়ন্তে”__এইরূপে অন্ময়, প্রাণময় ও বিজ্ঞানময় 
ব্রহ্মের কথা বলিয়া,পরে “আনন্দাদ্ধ্যেব খন্িমানি ভূতানি জায়ন্তে” বলিয়া আনন্দময় ব্রন্মের 
কথা বলিয়াছেন। আবার অন্নময় আত্মার কথ। বর্ণনা করিয়া, পরে “অন্টোইস্তর আতা! 
প্রাণময়ঃ তেনৈষ পূর্ণঃ”__অন্নময় আত্মার অন্তরে অন্য প্রাণময় আত্মা আছেন, «প্রাণময়াৎ 
অন্যোইস্তর আত্মা মনোময়ঃ'*'মনোময়াৎ অন্যোইস্তর আত্মা বিজ্ঞানময়ঃ»-_প্রাণময়ের 
অন্তরে মনোময় আত্মা, মনোময়ের অন্তরে বিজ্কানময় আত্মা, এইরূপ বলিয়। “বিজ্ঞানময়াৎ 
অন্ঠোহস্তর আত্ম৷ আনন্দময়?” এইরূপ বল! হইয়াছে । ইহা হইতে স্পষ্ট দেখা যাইতেছে 
যে, স্থল হইতে সুন্সন উপাধি বর্ণনাই এখানে শ্রুতির উদ্দেন্তা। 

রামান্ুজ বলিয়াছেন, এই আনন্দময় আত্মদর্শনেই তৈত্তিরীয় উপনিষদ্‌” ব্রহ্মবর্ণন 
শেষ করিয়াছেন। কিন্তু সে কথাটা ঠিক নহে। “অসৎ বাঁ ইদমগ্র আসীৎ। ততো নৈ 
সদজায়ত। তদাত্মানং স্বয়মকুরুত। তন্মাৎ তত সুকৃতমুচ্যত ইতি | যদ্টব তৎ স্বকৃতং রসে! 
বৈ সঃ। রসং হোবায়ং লব্ধানন্দীভবতি”-_-অথবা এই সমস্ত অগ্রে অসতরূপেই ছিল, তাহা 
হইতে সত্তাবান্‌ হইল, তিনি আপনাকে নিজেই ইদংরূপে প্রকাশ করিলেন, সেই জন্য 
তাহাকে “ম্থকৃত' বল! হয়। যিনি সুকৃত, তিনি রসম্বরূপ অর্থাৎ আনন্দস্বরূপ, এই রস 
লাভ করিয়াই জীব আনন্দময় হয়। তবেই দেখা যইতেছে, আনন্দন্বরূপ বা রসম্বরূপটী 
অসদ্বৎ অপ্রকট বা অনির্ববচনীয় স্বরূপ হইতেই প্রকটিত হয়, উপনিষদের ইহাই মর্ম্ম। 
বন্ততঃ পরমাত্মা নির্ধেদস্বরূপ হইতে স্বসম্বেদনময় হইলে আপনাকে প্রথমে রস বা আনন্দ- 
স্বরূপেই দর্শন করেন; তিনি অপ্রকটন্বরূপে অনির্ববচনীয় এবং প্রকটম্বরূপে আনন্দময়, 
ইহাই এই উপনিষদের বক্তব্য। তাঁর পরেই বলিতেছেন,_-“যদা হ্যেবৈষ এতস্মিনদৃশ্যে- 
ইনাত্বেনিরুক্তেনিলয়নেহভয়ং প্রতিষ্ঠাং বিন্দতে। অথ সোহভয়ং গতো৷ ভবতি*__অদৃশ্টে, 
অনাত্পে, অনিরুক্তে বলিতে অসদ্বৎ পরমাত্মতত্বকেই লক্ষ্য করিতেছেন__ আনন্দময় তত্বকে 
নয়, ইহ! স্পষ্টই বুঝা। যায়। 


১৩২ অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্ঠা 


এই ব্রহ্মানন্দবল্লীর উপসংহারে বল! হইয়াছে,_-“যতে। বাচো নিবর্তস্তে অপ্রাপ্য মনসা 
সহ। আনন্দং ব্রন্মণে! বিদ্বান ন বিভেতি কুতশ্চন ॥৮*__বাক্য মনের সহিত ধাহাকে না পাইয়। 
যেখান হইতে নিবৃত্ত হয়, ব্রন্মের সেই আনন্দটী জানিয়া কেহ কোথাও আর ভীত হয় না। 
ইহ! দ্বারাও অনির্ববচনীয় পরম ততই যে বাক্য মনের অগোচর এবং আন্ন্দুকে যে বিদিত 
হওয়! যায়, ইহাই স্পট করিয়া বলা হইল) আনন্দ অবধি জানা যায়, তারপর মন বাক্য 
প্রত্যাবর্তন করে, ইহাই স্পষ্ট অর্থ। স্ৃতরাং তৈত্তিরীয় উপনিষদ্‌ " আনন্দময় আত্মতত্বে 
র্ষর্ণন পরিসমাপ্ত করিয়াছেন, আচার্য্যের এ কথাটা ঠিক নহে । 

প্রজ্ঞানঘন আনন্দময় যে জগদ্যোনি বা জগদ্বীজ, ইহ! শ্রুতি হইতে স্পষ্ট দেখিতে 
পাওয়া যায় ; সে বিষয়ে কাহারও সংশয় নাই এবং আনন্দ বলিলেই যখন সৎ ও চিৎ, এ 
উভয়েরই সঙ্গে সঙ্গে ধারণা আসে, অর্থাৎ সত্তাশুন্য চিৎ ব৷ চিংশৃন্ত আনন্দ, এরূপ যখন 
পরিকল্পনা কর। যায় না, তখন আনন্দঘন তত্বটা যে সৎ, চিৎ ও আনন্দরূপ ত্িবৃৎ প্রকাশ- 
যোগ্য, ইহাঁও কেহ অস্বীকার করিতে পারে না। কিন্তু ইহা! ব্রহ্মের পাদ মাত্র। এই 
সগুণ পাদটীতে ব্রহ্মধারণা পরিসমাপ্ত করিলে সমস্ত নিগুণাত্মক শ্রুতি উপেক্ষা করিতে 
হয়। সগুণ ও নিগুণাত্মক শ্রুতি উপনিষদ্‌ পর্যযালোচনায় তুল্যবলরূপেই পরিদৃষ্ট হয়। 
্বতরাং নিগুণ শব্দের অর্থের ব্যভিচার করিয়া, মাত্র সগুণ ভাবটাতে ব্রহ্মতত্ব পর্যবসিত 
কর! সাক্ষাদ্ভাবে শ্রুতি উল্লঙ্ঘন ব্যতীত অন্য কিছুই নহে। এই ঈশ্বরপাদটী কেমন 
করিয়া পরমাত্মতত্বে বিলীন হয়, শ্রুতি স্পষ্টভাবেই তাহা বর্ণন করিয়াছেন। এবং এই 
আনন্দপাদটী সাক্ষাৎ ঈশ্বর হইলেও প্রকৃত পক্ষে অনির্বচনীয় আত্মতত্বই আপনাকে বা 
আপন মহিমাকে জগঘীজ, অব্যক্ত, আনন্দঘন পাদরূপে প্রকটিত করেন এবং সর্ধভেদলাঞ্থনা- 
শৃম্য চিদ্ঘন আত্মাই পরমতন্ব, শ্রুতিতে পুনঃ পুনঃ স্পষ্টভাবে ইহ উল্লিখিত হইয়াছে । “অয়- 
মাত্বা ব্রহ্ম”, “তত্বমসি” প্রভৃতি বাক্যের অর্থাস্তর করিয়া, শ্রুতির মর্শ বিপরীতভাবে বুঝাইতে 
গিয়া অসার পাণ্ডিত্যের পরিচয় দেওয়া যাইতে পারে; কিন্তু শ্রুতির কাছে হাস্তাম্প্দ 
হইতেই হয় । “অব্যক্তমক্ষরে বিলীয়তে অক্ষরং তমসি বিলীয়তে তম: পরে দেব একীভবতি*-__ 
অব্যক্ত অক্ষরে বিলীন হয়, অক্ষর তমে বিলীন হয়, তমঃ পরমদেবতায় একীভূত হইয়' 
যায়। পরমদেবত। অর্থে একাত্মপ্রত্যয়সার অর্থাৎ আপনি ও আপনার মহিমা, এরূপ স্বগত 
ভেদশৃন্ শুদ্ধ আত্মাকেই বুঝায়। 


বিশিষ্টাতৈতবাদ সমালোচন। ১৪৩ 


আচার্ধেযর এইরূপ সবিশেষ ব্রহ্মবাদ প্রতিষ্ঠার উদ্দেশ্য __দ্বৈতাআক ভক্তিবাদ প্রতিষ্ঠা । 
একের অন্তে অন্ধুরক্তিই ভক্তি, স্নেহ ও প্রেম নামে অভিহিত হয়। উর্ধগ অন্ুরক্তি ভত্তি; 
অধোগ স্নেহ এবং সমানে সমানে যে অন্ুরক্তি, তাহা প্রেম। এ সমস্তই ছৈতমূলক। 
অদ্বৈত ব্রহ্মবাদে ভক্তির স্থান ঈশ্বরত্বের ব্যক্তাবস্থায়। ঈশ্বর যখন জীবরূপে বন্থ হইয় 
আপনার মধ্যে স্বগত ভেদ রচনা করেন, তখন এই প্রেমভক্তির ক্ষেত্র যে রচিত হয়, ইহাতে 
সংশয় নাই। কিন্তু যে মূলতত্বের মহিমার প্রভব ও প্রলয়ই এ বিশ্বলীলা, সেই 
মূলতত্বে সমস্ত একীভূত হইয়া যাওয়া ও তাহার প্রভব-প্রলয়-বোধশৃন্য হইয়! 
অনির্ববচনীয় আত্মপ্রত্যয়সারন্বরপে বিরাজ করা স্বীকার করিতে না পারিলে শুদ্ধ 
পরমাত্মতত্বে প্রতিষ্ঠিত হওয়া যায় না ও তাহার ব্রহ্মত্ও উপলব্ধি করা যায় না। কিন্তু 
ভক্তিবাদকে চরম সিস্ধাস্তরূপে গ্রহণ করিতে হইলে এরূপ একাস্তিক দৈতপরিহার অসম্ভব । 
তক্তিবাদকে প্রধান করিয়া দেখিতে গেলে, সেই মূলতব্বে দ্বৈতদর্শনের কল্পনা ভিন্ন আর 
গত্যন্তর থাকে না। মৃলতত্বে ঈষৎ সবিশেষত্ব দেখাইতে পারিলেই বা ঈষৎ সত্তাশক্তি ভেদ 
অনুমান আনিতে পারিলেই এই স্বগত ছৈত প্রতিষ্ঠিত হইয়া, ভক্তির প্রাধান্য রক্ষা করিবার 
ক্ষেত্র পাওয়া যায়, এইরূপ ধারণ। লইয়া সাম্প্রদায়িক একদেশদশিতার মোহে আচার্য 
তাহার বিশিষ্ট অদৈতবাদ প্রতিষ্ঠার চেষ্টা করিয়াছেন। 

“ন প্রজ্ঞো নাপ্রজ্ঞঃ* “ন সন্নাসন্ন সদসং”--এইরূপে অনুমেয় ষে পরমাত্মতত্ব স্বীয় 
স্বাধীনতাপ্রভাবে আপনাকে যখন অব্যক্ত আনন্দঘন জগদ্বীজরূপ। চিতিশক্তি আকারে 
অভিব্যক্ত করেন, তখন তাহাতেই সং চিৎ আনন্দ বা জ্ঞান জ্ঞাতা ভ্রেয়রূপ ত্রিৰৃৎ প্রকাশের 
যোগ্যতা নিহিত থাকে । আচার্য রামানুজ পরমাত্মতত্ব দর্শন না করিয়া, সেই অব্যক্ত 
ঈশ্বরতত্ব পধ্যস্তই দর্শন করিয়াছেন ও আচাধ্য শঙ্করের মত একদেশদর্শা হইয়াছেন । 
তাশর ভাত্তে শুধু শঙ্করবাদ নিরাসের জন্যই অতিব্যস্ততা প্রকাশিত হইয়াছে। কিন্ত 
আপনার বাটা প্রকাশের জন্য কতকগুলি পুরাণপ্রবচন উদ্ধার ও সগুণ ঈশ্বরত্ব বর্ণনাময় 
শ্রুতির সাহাষ্য লওয়া ভিন্ন কোনও সারগর্ড যুক্তির অবতারপ! করিতে পারেন নাই। 

মূলতত্বে যে শক্তি ও সত্তা-ভেদ নাই, ইহা! পূর্বে বিশদভাবে বুঝাইয়াছি। সেখানে 
যোগ্যতাদর্শন ন্বরূপদর্শন নহে-ন্বরূপের মহিমা দর্শন 7 অথচ তাহার অন্তরে স্বরূপদর্শনটা 
গঢভাবে থাকেই। আবার স্বরূপ দর্শনে “পশ্যন্‌ বৈ তন্ন পশ্যতি*--দেখিয়াও দেখেন নাঃ 


১০৪ অপরাজিতা ব্রক্মবিষ্থ। 


এই ভাবে স্বরূপগত মহিমাদর্শন অন্তর্ভ,ক্ত থাকে ; কেন না, নিজের যাহা! লইয়া! নিজস্ব, সেই 
ভাবটা বা ধর্মমটাই শ্বরূপধর্ন্ম'। বন্তমাত্রেই নিজত্বরূপ একটা ভাব এবং যেটা ছাড়িয়া 
নিজত্ব বা আত্মত্বরূপ ভাবটা ফুটিতে পারে না, মেইটা_-এই ছুই দিক্‌ থাকিবেই। সেইরূপ 
আত্মত্ব ও যাহা না লইয়! আত্মত্ব ফুটিতে পারে ন1-__ তাহা, এই ছুই দিক্‌ পরমতব্বেও আছে; 
ইহারা অবিনাভাবী, ইহাদিগের পারমার্থিক ভিন্নতা দর্শন অসম্ভব। “এক বস্তুর ছুই দিক্‌" 
এই ভাবেই এই আত্মত্ব বা' নিজত্ব ও যাহা লইয়া নিজত্ব, এই ছুইটা গ্রহণীয়। ইহাই উভয়- 
লিঙ্গত্ব। আর বোধস্বরূপ পরমতন্ব যখন আপনার নিজত্বটা দেখিয়াও দেখেন না, তখন 
তিনি অনির্বচনীয় এবং নিজত্বটী দেখিতে গেলে উভয়লিঙ্গরূপেই প্রতিভাত হন। সুতরাং 
শক্তি ও সত্তায় পারমার্থিক ভেদ কল্পন! নিরর্৫থক। এক পদার্থকে ছুই দিক্‌ দিয়া দেখা) এই 
ভাবেই উহ! গ্রহণীয়। চিৎ ও চিদ্ঘন বলিয়া জীব ও ঈশ্বরে ভেদ কল্পনা তত্বদর্শনের চক্ষে 
স্থান পায় না৷ | 

তারপর অচিত্ধর্মের কথা। চিদ্ঘন পরমাত্মার অচিৎ অঙ্গ কেমন করিয়া সম্ভব 
হইবে এবং কল্পনাবলে অচিৎকে চিদ্ঘন পুরুষের শরীর বলিলে তন্বৈকত্ব কেমন করিয়া! 
প্রতিচিত হইবে? বিশেষতঃ পারমার্থিক “অচিৎ বলিয়া যখন কোনও সত্তার অস্তিত্বই 
শ্রুতি স্বীকার করেন নাই এবং ব্রহ্মস্বত্রেও যখন “অচিৎ বলিয়। কোন কিছুকে জগতের 
কারণ (নিমিত্ত বা উপাদান ) বল। খণ্ডিত হইয়াছে, তখন এরূপ কল্পনার ভূমি কোথায়? 
যে অচিৎ নিরাসই ব্রন্মবার্দের উদ্দেশ্য, সেই অচিততত্বই যদি ম্বীকার করিতে যাই, তবে 
্রক্মবাদ কেমন করিয়! প্রতিষ্ঠিত হইতে পারে ? 

সুতরাং আচার্য্যের শ্বগতভেদবাদ যুক্তির দ্বারা বা শ্রুতিপ্রমাণের দ্বারা কোন 
গৌরব অর্জন করিতে সমর্থ নহে। 

আচার্ধ্য এই বিশিষ্টাদ্বৈতবাদ স্থাপনের জন্য আত্মাকে নিত্য-বিজ্ঞাতা অহংস্বরূণ, 
স্ৃতরাং সবিশেষ, এই ভাবে বুঝাইতে চেষ্টা কক্রিয়াছেন এবং আচার্ধ্য শঙ্কর মাত্র চিৎস্বরূপ, 
সুতরাং নির্র্বিশেষ, এই ভাবে বলিয়াছেন। আচার্ধ্য শঙ্করের “অনুভূতি আখ্যা ও আচাধ্য 
রামানুজের 'জ্' আখ্যার দ্বারা পরিলক্ষিত সেই পরমতন্তটী যথার্থ পক্ষে সবিশেষ, কি 
নির্ববিশেষ, সে কথাটা স্বতন্ত্র অধ্যায়ে আলোচনা করিব। 


আ'চাষ্য জামানুজেন্স শুদ্ধত শ্রুতি সন্সালোঢনা। 


আচার্য্য রামানুজ যে তাহার উদ্ধৃত শ্রুতিগুলির প্রকৃত মর্ধয গ্রহণ করেন নাই, ইহাই 
এইবার দেখাইতেছি। তাহার উদ্ধৃত শ্রুতিগুলি এই জাতীয়-_ 

১। মায়াস্ত গ্রকৃতিং বিগ্ভান্নায়িনস্ত মহেশ্বরং ।--(শ্বেতাশ্ব, 81১০) 

২। দ্ধ স্তৃপর্ণ! সধুস্ব। সখায়া সমানং বৃক্ষং পরিষন্বজাতে। 

তয়োরেকঃ পিগ্ললং সাঘত্তানশ্বন্নন্যোহভিচাকশীতি ॥ _ (শ্বেতাশ্ব, 8৬) 

৩। খতং পিবস্তো স্ুকৃতস্য লোকে'""ছায়াতপৌ ব্রহ্মবিদো! বদস্তি-'॥--(কঠ, ৩1১) 

৪। যঃ পৃথিব্যাং তিষ্ন্‌..*....-যস্ত পৃথিবী শরীরং (বৃহদা, ৩৭৩) 

৫। অব্যক্তং অক্ষরে বিলীয়তে অক্ষরং তমসি বিলীয়তে তম; পরে দেব 
একীতবতি ।--(স্বাল, ২) 

দেখ, “মায়াস্ত প্রকৃতিং বিষ্ভাম্মায়িনন্ত মহেশ্বরম্‌। তত্তাবয়বভৃতৈস্ত ব্যাপ্ত সর্ব্মিদং 
জগং॥৮ এই শ্রুতির অর্থ-_মায়াকেই প্রকৃতি বলিয়। জানিবে, মায়িক বা সেই মায়াংঙ্ট্ 
পুরুষই মহেশ্বর, এই সমস্ত জগৎ তাহার অবয়ব । এখানে স্পষ্টই দেখ! যাইতেছে যে, ইহ! 
ঠাহার ঈশ্বররূপে প্রকটিত অবস্থার কথা, প্রলয়কালীন অব্যক্ত অবস্থার কথা নহে। শেতাশ্ব- 
তরের চতুর্থ অধ্যায়ে প্রথমেই “য একবর্ণঃ বলিয়া সেই মূলতত্বের কথা বল! হইয়াছে। তাহার 
পর অনেক বর্ণ স্থজনের কথা উল্লেখ করিয়া, তিনি অগ্নি, তিনিই বায়ু, তিনিই চন্দ্র, তুমিই 
সী, তুমিই পুমান্‌, এইরূপ বলিয়াছেন; স্ৃতরাং স্পষ্টই বুঝা যাইতেছে, ইহা! তাহার ত্রিবৃৎ 
প্রকাশের পরবর্তী অবস্থার কথা । ইহ! দ্বারা পরমাত্মতত্বের অব্যক্ত সংস্থানের তত্ববিচার 
সঙ্গত হয় না, ঈশ্বরত্বই এখানে বণিত হইয়াছে। “য একবর্ণঃ বলিয়া মূলতত্বকে সর্ব্বভেদাতীত 
তত্ব বলিয়া স্বীকার কর! হইয়াছে, একবর্ণ অর্থই একর'প বা একরস ; স্থতরাং আত্মৈকরস- 
ঘন তত্বই যে মূল এবং মায়া-মায়িরূপে তিনিই প্রকটিত হন, ইহাই এই শ্রুতি হইতে পাওয়া 
যাইতেছে। তারপর দেখ, এরূপ বলিবার পরে বলিতেছেন, __“া নুপর্ণ। সযুজ! সায়! সমানং 
ক্ষ পরিষস্বজাতে*_অর্থাং এক কর্ফলভোগময় জীব ও এক ভ্রষ্টা ঈশ্বর রহিয়াছেন। 
ইহাও যে সেই ঈশ্বররূপে ব্যক্ত অবস্থার কথা, তাহা৷্বচ্ছন্দে বুঝা যাইতেছে এবং ব্যক্তাবস্থায় 
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এরূপ ভেদ স্বীকার কাহারও অস্বীকার্য্য নহে । এ সকল শ্রুতি ভুলিয়া যূলতত্বে স্বগত ভেদ 
প্রতিষ্ঠার প্রয়াস বুদ্ধিমত্তার পরিচয় নহে। বিশেষতঃ এই অধ্যায়টীর উপসংহারে রহিয়াছে, 
“যদাতমন্তন্ন দিব! ন রাত্রির্ন সন্ন চাসচ্ছিব এব কেবল2”--এই সমস্ত প্রকাশ অব্যক্ত হইয়া 
গেলে তখন আর সৎ অসৎ, দিবারাত্রি কিছুই থাকে না এবং উনিই পরম শিবন্বরূপ। ইহা 
স্পষ্টই দেখাইয়। দিতেছে যে, পূর্ব্বোক্ত শ্রুতিগুলি অব্যক্ত অবস্থার বর্ণনা নহে। স্বগত 
ভেদযুক্ত ঈশ্বরতব পরমতত্ব নহে-_অনির্ব্ষচনীয় তত্বই পরমতন্ব। | ূ 

কঠোপনিষদের প্রথম অধ্যায়ে তৃতীয় বল্লীর শ্রুতিটী এইবার দেখ,-«খতং পিবস্তে 
স্থকৃতস্ত লোকে গুহাং প্রবিষ্টৌ পরমে পরার্ধে ৷ ছায়াতপৌ ব্রহ্মবিদে! বদস্তি পঞ্চাগ্নয়ো৷ যে চ 
ত্রিণাচিকেতাঃ ॥৮ আত্মা, ঈশ্বর ও জীবরূপে অভিব্যক্ত হইয়া, চরাচরের ভোক্তা এবং বর্- 
ফলভোক্তা হইয়া, কন্মফলভোগময় জীবের হৃদয়ে ছায়াতপের ন্যায় বিরুদ্ধন্বভাঁবসম্পন্ন হইয়া, 
কেমন করিয়া! থাকেন__ইহা সেই বিষয়ের কথা; সুতরাং অব্যক্ত অবস্থার কথা নহে, 
ইহা স্পষ্টই বোঝ৷ যায়। “গুহা প্রবিষ্ট” অর্থ-দহরাকাশস্থিত, গপিবন্তো অর্থ ফলভোগনিযুক্ত। 
ভোগ বলিতে জীবের পক্ষে কর্মফল এবং ঈশ্বরের পক্ষে চরাচর ; “অত্বা চরাচরগ্রহণাৎ*-__ 
ঈশ্বর চরাচরের ভোক্তা । এইরূপে উভয়ে *গুহাং প্রবিষ্টৌ_ গুহাপ্রবিষ্ট, পপিবস্তো"--ভোগ- 
রত, এই সকল শব্দ হইতে সহজেই বোধগম্য হইতেছে যে, ব্যক্তাবস্থার কথাই এখানে বল! 
হইয়াছে, সুতরাং পরমাত্মতত্বে স্বগিতভেদ ইহা হইতে স্বীকার করিবার কোন ইঙ্গিত 
পাওয়া যায় না। 

“ঘঃ পৃথিব্যাং তিষ্ঠন্” এইরূপ শ্রুতিতে যিনি পৃথিবীতে থাকেন, যিনি পৃথিবীর 
অন্তর, ধাহাকে পৃথিবী জানে না এবং পুথিবী ধাহার শরীর, এই প্রকারের শ্রুতি অবলম্বন 
করিয়া পরমতত্বে শরীর-শরীরিভাব প্রতিষ্ঠার চেষ্টা, ইহাও একান্ত অসার । কেন না উহাও 
সেই ব্যক্তকালীন কথা-_-অব্যক্ত তত্বের বর্ণনা নহে। স্থতরাং আচার্য্যের এই ধরণের বিচার 
অধিক তুলিয়! দেখাইবার আর আবশ্টকতা নাই। প্রধান বা অচিৎ চিৎ ঈশ্বর--সেই 
পরমতন্বে এ প্রকার স্বগত ভেদ থাকার কথা বিন্দুমাত্রও পূর্ব্বোক্ত ভ্রুতিগুলিতে নাই। 

স্থবাল উপনিষদে আছে,__-অব্যক্ত অক্ষরে লীন হয়, অক্ষর তমে লীন হয় এবং তম: 
পরমদেবতায় একীভূত হয়। এই যে পরমদেবতাঁয় তমের একীড়ূত হইয়া থাকার কথ! 
হইল, অচিংসমন্তিই এই তমঃপদবাচ্য, ইহাই আচার্য্যের মত অর্থাৎ প্রকৃতির সুক্ষ্াবস্থা তম: 


আচার্ধ্য রামানুজের উদ্ধৃত শ্রুতি সমালোচনা ১০৭ 


শবে উল্লিখিত হইয়াছে। আচার্য্যের মতে প্রলয়ে পরমাত্মায় অচিং"প্রকৃতি একীভূত হইয়। 
থাকে, ইহাই শ্রুতির অভিপ্রায় এবং ইহা! হইতেই সেই পরমতত্বে স্বগতভেদ থাকা বুঝা যায়। 
কিন্ত আচার্য্য যদি এ উপনিষদের সপ্তম খণ্ড একটু লক্ষ্য করিয়া! .দেখিতেন, তাহা হইলে 
দেখিতে পাইতেন,--তমঃ অর্থে অচিৎ প্রকৃতি নহে, মৃত্যু অর্থে তমঃ শব্দ ব্যবহৃত হইয়াছে । 
অবান্ত অক্ষরে লয় পায়, অক্ষর তমে বিলয় হয় এবং তম: পরমদ্বেতায় এক হয়, দ্বিতীয় 
খণ্ডে এইরূপ আছে, আর সপ্তম খণ্ডে আছে,_*ঘস্তাব্যক্তং শরীরং, ''যস্তাক্ষরং শরীরং... 
যন্ত মৃত্যুঃ শরীরং”--বিলোম বর্ণনা উভয়েতেই এক; সুতরাং বুঝা যাইতেছে, তমঃ ও মৃত্যু 
এক পর্ধ্যায়তৃক্ত করিয়াই স্ুবাল উপনিষদে বর্ণিত হইয়াছে । তমঃ যদি এইরূপ সর্ধ্ব- 
প্রকার সমাপ্তিকর মহাবিলয়রূপ মৃত্যু বা ব্যক্তৃতা ও অব্যক্ততার অভাবের কথা না হইত 
এবং উহার অর্থ যদি প্রকৃতির সুক্াবস্থা হইত, তাহা হইলে «একীভবতি*র পরই 'ন সং 
নাসং ন সদসত এরূপ অনির্দেশ্ট ও অনির্ববাচ্যরূপে নির্বাণের বর্ণনা থাকিত না_ 
“পরস্তান্ন সন্নাসন্ন সদসদিত্যেতন্নির্বাণানুশীসনমিতি”। কেন না, প্রকৃতি স্ক্ষাবস্থায় 
থাকিলেও উহ! প্রক্কতিরপেই নির্দেশ্য--সৎও নহে, অসৎও নহে, এরূপ অনির্দেশ্থয 
নির্বাণ আখ্যা! তাহাকে দেওয়া যাইত না। আর তমঃ পরমদেবতায় একীভূত হয়, 
ইহার অর্থ যদি তাহাতে অসংহত বা পৃথকভাবে অবস্থান বুঝাইত, তাহা হইলে “একীভবতি” 
এরপ ক্রিয়ার সার্থকতা কোথায়? বিশেষতঃ শ্রুতি স্পষ্ট বলিয়াছেন,_-“নতু ত্‌- 
দ্বিতীয়মস্তি ততোহম্যদৃবিভক্তং যদ্বিজানীয়াৎ*_ সেখানে দ্বিতীয়বৎ বিভক্ত কিছু 
থাকে না। সুতরাং “তমঃ পরে দেব একীভবতি”-_-এ “একীভবতি' ক্রিয়ার 'অর্থ__ছুই তত্ব 
একত্র যুক্ত হইয়া থাকাও নহে, অথবা তুল্যভাবে অব্যক্ত এ অসংহত থাকাও নহে। 
আবার. যেমন “অব্যক্তমক্ষরে বিলীয়তে অক্ষরং তমসি .বলীয়তে”__- অব্যক্ত অক্ষরে 
বিলয় হয়, অক্ষর তমে বিলয় হয়, সেরূপ তমঃ পরদেবতায় বিলয় প্রাপ্ত হয়, ইহাও 
'একীভবতি'র অর্থ নহে। সেরূপ হইলে “বিলীয়তে, ক্রিয়া থাকিত, পূর্ববক্রিয়াপ্রয়ৌগ" 
প্রণালী ভঙ্গ করিয়া বিলয় অর্থে "একীভবতি' ক্রিয়া ব্যবহৃত হইত না। বিশেষতঃ “নহি 
বিজ্ঞাতুবিজ্ঞাতেধিপরিলোপো। বিদ্যতে অবিনাশিত্বাৎ” এই শ্রুতির দ্বারা বিপরিলোপ 
অস্বীকার কর হইয়াছে । সে পরমতত্বের মহিমার এক মুখ আত্মপ্রত্যয় এবং অন্ত মুখ 
সর্ববপ্রত্যয়। বিনি আপনাকে বিশেষভাবে জানিতে গেলেই -প্ই-উতয়মুবী-ফহেদনই 


১০৮ অপরাজিতা ব্রঙ্গবিষ্থ। 


যুগপৎ প্রকাশ পায়, অন্যথা! উভয়মুখী বিজ্ঞানই বিলীনবং হইয়া যাঁয়, বিজ্ঞাতৃত্বের সেইরূপ 
উভয়মুখী বিলয় ও এক অনির্ব্বচনীয় রসে পর্য্যবসিত হওয়ার কথা বুঝাইতেই এখানে 
'একীভবতি” ক্রিয়া ব্যবহার করা হইয়াছে । উভয় মুখ অবসিত হওয়ায় তখন সেই 
মহিমাপ্রকাশ তমঃ তুলা নির্ব্িশেষ এবং সেই নির্ব্বিশেষ মহিমাও আর মহিমারপে 
থাকে না, পরমদেবতায় একীভূত হয়। তখন মহিমা ও তিনি, এরূপ ভেদ আর কল্পনা কর! 
যায় না, অথচ চৈতন্য বা আত্মপ্রকাশমহিম! হ্য়ম্প্রকাশের থাকেই থাকে । এইরূপে সেই 
রসৈকত্বপ্রাপ্ত পরম সংস্থানটি বাক্যের সীমার মধ্যে ঠিক আনিতে পারা যায় না। 
আপনি আপনার মহিমা বলিয়া মহিমার বিলয় হইল এবং তিনি রহিলেন, এরূপ বল৷ 
চলিতে পারে না। অথব! বিন্দুমাত্র ভেদাভাস রহিল, এরূপ কল্পনাও কর! যায় ন!। 
এই জন্যই, মহিমা লক্ষ্য করিয়া তাহাকে তখন সৎ বলিতে হয় বল, অথবা অসৎ বজিতে 
হয় বল; কিন্ত এ ছুটির কোন আখ্য। দ্বারাই সে স্বরূপকে ঠিক লক্ষ্য করা যায় না। এই 
জন্তয শ্র্তিতে “সদেব সৌম্য ইদমগ্র আসীৎ, অসৎ বা ইদমগ্র আসীত এরূপ কোন 
স্থলে বলা আছে, আবার কোন স্থলে “ন প্রজ্ঞে নাপ্রজ্ঞঃ৮ এরূপও বলা আছে । সুতরাং 
একীভূত শব্দটি “ম্বয়ংজ্যোতি2 স্বয়ংশক্তি বা সর্ববভেদপরিশুন্য স্বয়নপ্রকাশ তত্বকে লক্ষ্য 
করিয়াই ব্যবহৃত হইয়াছে। বস্তুতঃ “অন্ুষ্ঠমাত্রঃ পুরুষে! মধ্য আত্মনি তিষ্ঠতি। ঈশানে! 
ভূতভব্যস্,**'একন্তথা সর্ধভূতান্তরাত্বা রূপং রূপং প্রতিরূপো বহিশ্চ,** একো বশী 
সর্ধ্বভৃতান্তরাত্বা একং রূপং বনুধা যঃ করোতি”-__-এইরূপ অসংখ্য শ্রুতি পুরুষস্বরূপ 
আত্মরসৈকঘন তত্বকেই লক্ষ্য করিয়াছেন, এবং জীব, জগৎ ও ঈশ্বরের পারমার্থিক এক- 
রসত্বই পুনঃ পুনঃ বর্ণনা করিয়াছেন। ম্থুতরাং আচার্ধ্য স্বীয় সিদ্ধান্ত স্থাপনে শ্রুতির 
অনুকূলতা বিন্দুমাত্র দেখাইতে পারেন নাই। 


স্পক্কলবা্‌ আমমানোডেন্া ॥ 


আচার্ষ্য শঙ্করের মত প্রধানতঃ এইরূপ,-সকল প্রকার বিশেষ-ধর্্মবিরহিত, সর্বব- 
ভেদশূন্, একমাত্র চিন্ময় ব্রহ্ধই আছেন। তিনিই সত্য, একরূপ, নি্ষল, নিক্ষিয়, নিরবস্ধা, 
নিরঞ্রন। তদতিরিক্ত জ্ঞাতৃ-জ্ঞেয়-জ্ঞানাদি যতপ্রকার ভেদ আছে ও তপ্রস্থৃত জগদ্বস্তুরূপে 
প্রতীয়মান যাহা কিছু, সে সমস্তই সেই ত্রঙ্গে পরিকল্পিত মিথ্যা । যাহা আপাতদৃষ্টিতে 
প্রতীতিগম্য হয়, কিন্তু যথার্থ বস্তৃজ্ঞানোদয়ে আর থাকে না, তাহাই মিথ্যা । রজ্জুতে সর্পভ্রম 
যেমন দেোঁধবশতঃ পরিকল্পিত হয় এবং যথার্থ জ্ঞানোদয়ে আর সর্পভম থাকে নী, এই 
জগৎও তদ্রেপ চিন্ময় ত্রন্মে অবিষ্যা সাহায্য পরিকল্পিত হয় ও ব্রহ্মজ্ঞানোদয়ে আর জগদ্ভ্রম 
থাকে না, সুতরাং ইহ! মিথ্যা । স্বরূপের তিরোধান বা আবরণকরী এবং বিচিত্ররূপ বিক্ষেপ- 
করী সদসৎ অনির্ববচনীয়াখ্যা অবিষ্যা অবশ্ঠই স্বীকার করিতে হয়। এইরূপ দোষ না থাকিলে 
কোনরূপ ভ্রম উৎপাদন হয় না। একমাত্র চিন্ময় ব্রন্মই আছেন, শ্রুতির এই সিদ্ধান্ত। 
অথচ নানাভেদময়, বিচিত্ররূপ, অচিৎ, অনাত্ম জগৎ পরিদৃষ্ট হইতেছে ; সৃতরাং ইহার মূলে 
দোষ নিশ্চয়ই আছে। চেতন ও অচেতন একান্ত বিরুদ্ধ বস্ত্র; চিন্মাত্র ব্রন্মস্বরূপ ভিন্ন 
যখন অন্য কিছুই নাই, তখন এই অচিৎ দর্শন নিশ্চয়ই ভ্রমদর্শন এবং অচিৎ জগৎ নিশ্চয়ই 
ভ্রান্তিবিলাস, মিথ্যা । ম্ুতরাং সেই ভ্রমের মুল কারণস্বরপ কোনও দোষ অবশ্যই 
আছে,_-অবিদ্া বা অঙ্ঞানই সেই দোষ। এইরূপ অবিদ্ভার অস্তিত্ব পরিদৃশ্মমান জগং 
রহিয়াছে বলিয়া অস্বীকার করিবার উপায় নাই। এই অবিদ্যাকে সৎ বা অসৎ, এরূপ কিছু 
বল! যায় না। এই অবিষ্া যদি প্রকৃতই সং হইত, তাহা হইলে সমস্ত জগৎ সং হইত এবং 
্ন্ষজ্ঞানোদয়ে অবিদ্ভার নিবৃত্তি হইত না। আবার উহাকে একান্ত অসংও বল! যায় 
না; কেন না, একাস্ত অসং হইলে জগদ্ত্রম রচনাই হইত না। আমরা ব্যবহারিক জগৎ 
অস্বীকার করি না, শুধু তাহার পারমার্থিকতাই অস্বীকার করি। এই কারণে ইহ! 
অনির্ব্বাচ্যা। এই অবিদ্যা সাদি হইলে অনস্ত জগতের প্রসবকত্রী হইতে পারিত না, 
সুতরাং ইহা অনাদ্দি। ব্রহ্গাত্বৈকত্ব বিজ্ঞানে এই অবিদ্যা তিরোহিত হয় ও 'জীবেরজগন্ভোগ 
ভিরোহিত হয়। এই অবিদ্যায় আত্ম। ও আত্মায় অবিদ্ভা অধ্যস্ত হয় এবং চিন্তাত্রম্বরূপ 


১৮ অপরাজিত৷ ব্রহ্মবিদ্তা 


ব্রহ্ম ইহারই সাহায্যে আপন।কে নানারূপে দর্শন করেন এবং জীব আপনাকে স্থুখী 
ছুঃখীবৎ বা আমি মনুষ্য, আরম দেবতা, এই প্রকার বিশিষ্ট বিশিষ্ট ভাবে আপনাকে 
বোধ করেন। অধ্যাস অর্থ_একে অন্যের ধর্ম আরোপ । এই অবিদা। নিরাকৃত 
করিবার ও ব্রহ্মাত্ৈকত্ব উপলব্ধি করিবার জন্য কর্ষ্দের সাক্ষাৎ কোনও আবশ্যকতা নাই ; 
কেন না, কম্ম অবিদ্যাজাত এবং ব্রহ্ম নিক্কিয়। পরস্ত কর্মত্যাগ ও আত্মতত্ব বিচারই 
একমাত্র পন্থা । চিত্বশুদ্ধি আদি সম্পাদন হিসাবে কন্মের পরোক্ষ সহায়কত। থাকিলেও 
সাক্ষাদ্‌ভাবে কন্ম আত্মজ্ঞানবিরোধী। ম্ৃতরাং মুমুক্ষুর পক্ষে কর্মমত্যাগ বা সন্ন্যাস 
একমাত্র অবলম্বনীয়। 

চিন্ময় ব্রহ্ম একান্ত নিগুণ-_নিক্ষিয়। যদিও শ্রুতি সঞ্চণ ও নিগুণ, উভয় ভাবে 
তাহাকে বর্ণনা করিয়াছেন, তত্রাচ নিগুণ শ্রুতিরই প্রাধান্য বুঝিতে হইবে। গুণের 
অপেক্ষাতেই নিগুণ শব্দ ব্যবহাত হয়। নিগুণ বাক্যসকলের গুণাপেক্ষিত্ব আছে। গুণ 
থাকিলে এবং সেই গুণের ব্যাবৃত্তি বা পরিহার স্বীকার করিলে, তবে নিগুণ শব্দের 
সার্থকতা বুঝিতে পারা যায়। নিষেধবাচক উপসর্গযুক্ত শব্দের ধর্মই এই-। শ্রুতিতে 
যখন সগুণ বর্ণন! করিয়া, আবার নিষেধবাচক নিগুণণের বর্ণনা করা হইয়াছে, তখন অবশ্াই 
বুঝিতে হইবে, গুণ স্বীকৃত হইলেও পরমতত্বে উহ। অস্বীকার্য্য। পরমতত্ব নিগুণই-_ 
অবিদ্যারপ উপাধিযোগে স্চণ হন। এই কারণেই সগুণ বর্ণনাগুলি শ্রুতিতে আছে। 
সগুণ শ্রুতি পূর্ববর্তী এবং নিগুণ শ্রুতি পরবর্তী ; স্ৃতরাং নিগুণ শ্রুতিই বলবান্। 

এই চিন্ময় নিগু৭ ব্রহ্মই সর্ধভূতের আত্মা অথবা আত্মাই ব্রহ্ম এবং অনুভভূতিই 
সেই আত্মা। অন্ুভূতিই আত্মা এবং অন্ুভূতিই একমাত্র সৎ বস্ত। দেখ, জগ- 
দনুভূতিতে ঘট-পটাদি যত বৈচিত্র্য, সে সমস্তই ভিন্ন ভিন্ন অনুভূতির সময়ে ব্যাবৃত্ত বা 
পরিবরিত হয়। মনুষ্য দেখিয়! মন্ুষ্যজ্ঞান হইল, আবার পরক্ষণে পশু দেখিয়৷ সেঁ 
মন্ুয্জ্ঞান ব্যাবৃত্ত হইল, এই প্রকারে ভিন্ন ভিন্ন বস্তুর অনুভূতিতে বস্তগত সকল ধর্মই 
ব্যাবৃত্ব হইয়। যায়, কিন্ত প্রতি অনুভূতিতেই সত্তাবোধের অনুবৃত্তি দৃষ্ট হয় অর্থাৎ অবারিত 
ভাবে সকল অনুস্ভতিতেই বিদ্কমান থাকে । সুতরাং এই সত্বাই পরমার্থ এবং বিশেষ 
সকল ব্যাবর্তমান অপরমার্থ। এই সত্তাও যখন অন্ভবের বিষয় বা অনুভবের গ্রাহ, তখন 
তাহা নিশ্চয়ই অনুভব হইতে ভিন্ন, এরূপ বলিতে পার না। অনুভূতি যদি সত্ব না হইত, 





শঙ্করবাদ সমালোচনা ১১১ 


তাহা হইলে অনুভূতির সত্তাকে জানিবার জন্য অন্য অনুভূতির আবশ্ক হইত। বন্তরতঃ 
এই সত্তাধর্ঘটি অনুভূতি হইতে ভিন্ন করিয়৷ দেখ! যায় না। আবার দেখ, অনুভূতি 
স্বপ্রকাশ, আপন সন্তাতে আপনি প্রকাশিত। এক অনুভূতির সত্তাকে জানিবার জন্য 
অপর অনুভূতির কল্পনা করিতে হয় না, স্ৃতরাং অনুভূতিই পরমসত্তা । | 

ংপ্রতীতিও আত্মার পারমাধিক ধর্ম নে । পারমাধ্িক ধর্ম হইলে স্ৃপ্তি ও 
ূচ্ছ্ণীয় উহার অভাব হইত ন1 এবং মুক্তিতে অহংভাব অন্ুগমন করিত, সুতরাং এই অহং- 
পদার্থ অনাত্ম বা জড়। ইহা চিন্মাত্র আত্মাকে স্বগত করিয়! অভিব্যক্ত করে। যেমন 
দর্পণ প্রভৃতি ব্বচ্ছ পদার্থ চন্দ্র প্রভৃতিকে স্বগত করিয়। অভিব্যক্ত করে, তদ্রপ। অনুভূতি 
নিজেই স্বপ্রকাশ এবং অহংকারের অভিব্যগ্তরক, সেই অনুভূতি আবার জড় অহংকারের 
দ্বারা কিরূপে অভিব্যক্ত হইবে ? এরূপ আশঙ্কা অমূলক। রন্ত্দ্ারা প্রবিষ্ট স্ু্ধ্যকিরণে 
করতল হ্যাস্ত করিলে, সেই করতল যেমন স্বয়ং প্রকাশিত হয় এবং সঙ্গে সঙ্গে কিরণও 
অধিকতর উজ্জল দেখায়, তেমনই অনুভূতি অহংকে প্রকাশিত করে এবং অহংএর দ্বারা 
আপনি অধিকতর প্রকাশিত হয়। এই প্রকারে অবিষ্তা ও আত্মা পরস্পর অধ্যস্ত হইয়া 
জ্ঞাতৃ-জ্ঞান-জ্ঞেয়ত্বময় জগদ্বাবহার অনুষ্ঠিত করে। বস্তুতঃ জ্ঞাতৃ-জ্ঞান-জ্ঞেয়ত্ব প্রভৃতি যত 
কিছু বৈচিত্র্য, কিছুই আত্মার পারমাথিক ধর্ম নহে। আত্মা একান্ত অধন্মী, অবিষ্তাই 
এ সকল বিবর্তনের হেতু এবং এই অবিদ্যার সাহায্যেই অহংপ্রত্যয়ময় ঈশ্বর ও জীব 
পরিকল্পিত হয়। ঈশ্বরত্ব আত্মার পারমার্ধিক ধর্ম নহে। মায়িক ঈশ্বর মায়ারূপ 
অবিষ্ভাবলে জগদ্ভাণ কল্পনা করেন এবং অবিষ্তাচ্ছন্ন জীব সেই জগৎকল্পনাকে সত্য জগৎ 
বলিয়৷ দর্শন করে। জগৎ বস্তুতঃ কল্পনামাত্র-_ম্থতরাং মিথ্যা । 


আছোশ্যেন স্ুক্ডিন্ল্র দৌহ্বসঙ্ছ,ততা ? 


আচাধ্যের এই মায়াবাদে শ্রুতির সহিত সামঞ্জস্য একেবারেই রক্ষিত হয় নাই। 
এই বাদ প্রতিষ্টিত করিতে গিয়া আচার্ধ্য পদে পদে শ্রুতির মর্ম উলঙ্ঘন করিয়াছেন ও 
কদর্থ করিতে বাধ্য হইয়াছেন। সে কথা পরে বলিব। যুক্তির দ্বারা প্রতিষ্ঠিত তাহার 
এই বাদটি যে নির্দোষ নহে, আগে তাহাই দেখাইতেছি। তাহার 
রঃ নী যুক্তিতে প্রথম ও প্রধান দোষ এই যে, এই যুক্তিতে ব্রচ্মবাদই 
উপেক্ষিত হইয়াছে। ব্রচ্মবাদ কি? সর্ববভেদলাঞ্থনাশৃহ্য, অদ্বিতীয়, 
রসৈকঘন, অবাঙ্মনসগোচর, একমাত্র চিন্ময় আত্মাই আছেন এবং তিনিই অনস্ত বিশ্বের 
জন্ম-স্থিতি-লয়ের এ. -লয়ের একমাত্র কারণ, স্থৃতরাং ব্রহ্ঝ_ইহাই হইল হইল ব্রন্মবাদ,-_আত্মার ্র্ধ 
নামের মের ইহাই সার্থকতা ৷ যদি পরমার্থতঃ ছুইটা তত্ব থাকে, তাহা হইলে একটা আর 
একটার আত্মা হইতে পারে না, এবং কোনটারই ব্রহ্ম নামে আখ্যাত হইবার যোগ্যতা 
থাকে না। মৃত্তিকা যদি চিন্ময় হইত এবং স্বেচ্ছায় কুস্তাদির আকার গ্রহণ করিত, 
তাহা হইলে, 
১। কুস্তাদি, শীয় তাত্বিক নিক্গত্ব বলিতে মৃত্তিকাকেই বুঝিত৮_-অন্য কিছু 
পাইত না, সেই জন্য স্বকেই কুস্তাদির আত্ম! ৰলিতাম । 
২। দেইকুস্তাদদির আয়তন মৃত্তিকারই আয়তনবিশেষ, এই হিসাবে সেই 
ম্বত্তিকারূপ কুস্তাদির আত্মাকেই তাহাদিগের ব্রহ্ম বলিতাম। 
৩। এবং ম্বত্তিকা আপনি জ্ঞানত; কুস্তাদির আকার গ্রহণ ও সংহরণ করে দেখিলে 
কুস্তাদির মৃতরূগী আত্মা বা ব্রদ্ষকে কুস্তাদির ঈশ্বর বলিতাম। মোট 
টিনার কথা, আত্মাই ব্রহ্ম ও.ঈশ্বর, ইহাই শ্রুতির মর্ম; সে কথা পূর্বে 
বিশদ ভাবে আলোচনা! করিয়া দেখাইয়াছি এবং পরেও বলিব। 
ইহাই হইল শ্রুতিসিদ্ধ ব্রঙ্মবাদ। ইহাই সর্বধতেদহীন পরম অদ্বৈত তত্ব । আচাধ্য 
এই অধৈততত্ব প্রতিষ্ঠিত করিতে গিয়া, মায়াবাদের আশ্রয় লইয়া কি প্রকারে বিফলকাম 


আচার্ধ্যের যুক্তির দোষসঙ্গুলত। ১১৬ 
হইয়াছেন, দেখ। প্রথমতঃ তিনি অবিষ্ভাকে জগৎকারণ বলিয়া! ব্রন্মের নিক্ষিয়ত্ব প্রমাণ 
করিতে গিয়া কার্ধ্যতঃ দুইটা তত্ব স্বীকার করিতে বাধ্য হইয়াছেন। পরমাত্মাকে নিক্কিয় 
রাখিবার জন্য তিনি অবিষ্ভার আশ্রয় গ্রহণ করিয়াছেন। অবিদ্ভাকে জগৎকারণ বলায় 
জগতের সত্যতা তাহার এই মতে অস্বীকৃত হইয়াছে; সুতরাং আত্মার ঈশ্বরত্ব ও ব্রহ্মত্বের 
পারমাথিকতা নষ্ট হইয়াছে ও আত্মমহিম! তুচ্ছ করা হইয়াছে । আত্মার ঈশ্বরত্ব_ও ব্রত 
জগতের জন্মাদিরপ ক্রিয়া অবলম্বন করিয়াই যে সার্থকতা লভ করে এবং ক্রিয়ার 
পারমাধিকতা নষ্ট করিলে ব্রহ্মত্বাদিরও পারমার্থিকত। যে নষ্ট হয়, ইহ! সর্বসাধারণবোধগম্য। 
অথচ ব্রহ্মবাদের মূল কথাই আত্মার অদ্বিতীয়ত্ব ও ব্রহ্মত্ব প্রতিপাদন। স্তৃতরাং আচার্ধ্যের 
অ্বৈতবাদ স্থাপনের চেষ্টায় আত্মাকে মাত্র নিগুণ বলায় ও জগৎ অবিগ্ভাজাত বলায় 
ব্হ্ষবাদ উপেক্ষিত হইয়াছে, ইহ! স্পষ্ট দেখ! যাইতেছে । 


সতা হউক, অনির্ববচনীয় হউক, মিথা। হউক, জগদ্ব্যবহার অনাদি । এই জগতের 
স্গ্টি স্থিতি লর় অনাদি কাল হইতে চলিতেছে এবং কখনও এ জগংলীলা যে একান্তিক 
ভাবে নিরস্ত হইয়| যাইবে, ইহা বল! যায় না । এই জগৎ তাহার মতে অবিগ্যাজাত ; সুতরাং 
বিতীয় অসঙ্গতি _অনির্ধচনীয় তাহার অঙ্গীকৃত অবিদ্যার পারমার্থিক সত্ব! তিনি অস্বীকার করিলেও 
বিদ্যা! স্বীকারে অতৈততন্ব কার্ধ্যতঃ স্বীকার করাই হইয়। গিয়াছে । কেন না, অনাদি অনন্ত কাল 
নিরান হইয়াছে । ধরিয়া যে জগংলীল! চলিবে এবং জগদ্ভোগময় জীবও অনস্ত কাল 
থাকিবে, এ কথা তিনি অস্বীকার করিতে পারেন নাই, স্থতরাং পরমাত্ম। ও জগৎকারণ অবিদ্যা 
_কার্যযতঃ এই উভয় তত্বই পারমার্থিক হইয়া পড়িল। জগৎকারণ অবিদ্যা তাহার মতে 


সদসৎ, সুতরাং ব্রঙ্মবিলক্ষণ ; কেন ন' ব্রহ্ম সংই--অসৎ নহেন,_-কাজেই তাহার অদ্বৈত 
অঙ্গীকার নিরাস হইল। 


যদি বল, এই অবিষ্ঠার নাশ আছে, ইহ এক প্রকার দোৌষমাত্র-বাস্তব সত্তা উহার 
নাই বলিয়াই বর্ণনা করি; স্থতরাং পারমার্থিক অদ্বিতীয়ত্ব ভঙ্গ হয় না। তাহাও 
বলিতে পার না; কেন না, দোষমান্র হইলেও উহা অনাদি ও 
ব্র্মবিলক্ষণ এবং ব্রহ্ম-শক্তিবিশেষ বলা ভিন্ন উপায় নাই । জগদর্শন 
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তৃতীয় অসঙ্গতি--দ্বগত তে 
ও সপ ব্রঙ্গ স্বীকৃত হয়। 


৯৫ 


১১৪ অপরাজিতা ব্রঙ্মবিষ্ঠ। 


স্বগত ভেদ ব্বীকৃত হইয়া যায়, এবং ধর্ম ও ধন্মীর নি বিধায় বিশেষ ভাবে সগ্ুণ 
ত্রহ্মই স্বীকার করা হয়। 
পূর্ব্বোস্ত দোষ পরিহারের জন্য মায়াবাদীর! বলিয়। থাকেন, অবিষ্ঠা পরমাত্বার 
আশ্রিত নহে-_মায়িক ঈশ্বরাশ্রিত। মায়িক ঈশ্বর আপনার অবিষ্ভারূপ মায়াশক্তিপ্রভাবে 
এই ত্রান্তিময় জগজ্জাল কল্পনা করেন- জগৎ বলিয়া কিছু সত্য সত্য কখনও রচিত হয় 
নাই। এই কল্পনাই শ্রুতিতে স্যগ্টিবাদরূপে বর্ধিত হইয়াছে এবং পরমাআ্াকে যে ব্রক্মাদি 
বল! হয়, উহা স্তরতিবাদ মাত্র। সেই মায়িক ঈশ্বরের কল্পনাই ঈক্ষণ__পরমাত্মা! নিক্ষিয়। 
চিররননারির এইরূপে পুর্ধবোক্ত দোষ পরিহার করিতে গেলে অধিকতর দোষে 
নিক্ষিতত্ব গুতি্ঠা প্রতিজ্ঞ নিমজ্জিত হইতে হয়। মায়িক ঈশ্বর কে? মায়াযুক্ত পরমাত্মাই ত 
তঙ্গ হইয়াছে ও সগপব্রক্ষবাদে মায়িক ঈশ্বর। মায়াযুক্ত মানেই ত অবি্াযুক্ত__স্ুতরাং সে ত এক 
নামিতে হইয়াছে । কথাই হইল। তাঁর পর দেখ, “সদেব সৌম্যেদমগ্র আসীং**.... 
তদৈক্ষত”__ একমাত্র সংই স্থষ্টির পূর্বের বিদ্যমান ছিলেন এবং তিনি ঈক্ষণ সাহায্যে জগং 
রচনা করিলেন । ক্ুুতরাং সেই প্রলয়াস্তকালে একমাত্র পরমতত্বই যে ছিলেন এবং ঈক্ষণ 
যে তাহারই, ইহাই শ্রুতির অভিমত । ঈক্ষণ-ক্রিয়াটি কল্পনামাত্রেই পর্য্যবসিত থাকুক ব! 
সত্য সত্য জগদাকার গ্রহণ করুক, ইহা সেই সতেরই ঈক্ষণ। প্রলয়ে মায়িক ঈশ্বর 
তাহাতেই বিলীন হইয়াছিলেন, ইহা মায়াবাদীকে অবশ্টাই স্বীকার করিতে হইবে । মায়িক 
ঈশ্বর যদি পরমতত্বে বিলীন না হন, তবে প্রলয় হইবে কিরূপে ? এবং প্রলয়েও যদি 
মায়াবীজ থাকে, তাহা; হইলে আর সে মায়া অসং হয় না, স্থতরাং তেদবাদে উপনীত হইতে 
হয়। স্পা পুল কু থাকে না বলিলে “তদৈক্ষত” বলিতে নিশ্চয়ই সেই পরমতব্বকেই 
বুঝাইবে । যদি বল, জগঘ্বীজ অবিষ্ঠা সহকারে মায়িক ঈশ্বর সেই পরমতত্বে বিলীন থাকেন 
এবং তাহা হইতে স্বতঃ উদ্ধদ্ধ হন, তাহা হইলেও প্রলয়ে সেই স্বগত তেদ স্বীকৃত হইয়া 
যায়। কেন না, জগদ্ধীজ অবিদ্যা সহ ঈশ্বর ও পরমাত্মা উভয়ে ভিন্ন ও একত্রে থাকেন৷ 
এইরূপ বলিতে হয়। আর যদি বল, অবিষ্তা ঠিক সৎ নহে বলিয়া সেখানে থাকে না 
পরমেশ্বরের জাগরণে তবে অবিষ্া মরীচিকাবৎ দৃষ্ট হয়,_:তবে আমাদের মতেই আসা হইল 
অর্থাৎ পরমাত্মাকেই ঈক্ষণকর্তা বল! হইল। কেন না, ঈশ্বর যদি অবিদ্যাশূন্য হইয়া 
পরমাত্বায় লীন হন, তাহ! হইলেও তিনি পরমাত্ত্বই লাভ করিলেন এবং স্বয়ং স্বসঘ্বেদনরণ 


আচার্য্যে যুক্তির দোষসঙ্কুলত! ১১৫ 


ঈক্ষণশীল হইলেন ও সে ঈক্ষণ তাহারই ঈক্ষণ। প্রকৃত পক্ষে অনাদি মিথ্যা মিথ্যা! হউক. বা 
অনাদি সত্য হউক অথবা অনির্ব্বচনীয় হউক, আত্মাকে যতক্ষণ না সাক্ষাদ্ভাবে ভাবে জগদ্বীজ 
বলিতে পারা যায় এবং আত্মা ভিন্ন কোনও কিছুকে জগহীজ বলিতে যাওয়া ইয় তউদ্ধণ 
কিছুতেই ভেদবোধ তিরোহিত করিতে পারা যায় না। হয় স্বগত ভেদ, না হয় দ্বৈতবাদ 
আমিয়৷ পড়েই পড়ে ও ব্রহ্মবাদ নিরর্থক হয়। মায়িক ঈশ্বর জগৎ কল্পনা করেন, এই কথ 
বলিতে গিয়া, মায়িক ঈশ্বরকে উদ্বদ্ধ করে কে, আচার্য্য এ কথ! ভাবিয়া দেখেন নাই ; ইহা 
তাহার যুক্তির একটা প্রধান অসঙ্গতি। সেই মায়িক ঈশ্বরকে কেহ উদ্বুদ্ধ করে না-_শুধু 
নিঃশ্বসিতবৎ আপনি উদ্ধদ্ধ হন, এ কথা বলিলে সেই পরমতন্বে উদ্ভব ও বিলয়রূপ ক্রিয়! 
দেখিতে পাওয়া গেল এবং নিগুণ অঙ্গীকার ভঙ্গ হইল । বন্ততঃ ব্রন্ম হইতে বিন্দুমাত্র ভেদ 
আছে, এমন কোনও কিছু কল্পনা করিতে গেলেই সে কল্পনা এইরূপ নানা দোষের 
আকর হইয়া উঠে। পরমাত্মার ঈক্ষণ কর! রূপ শক্তিত্বের অস্বীকার কিছুতেই করা যায় 
না,_স্থতরাং মায়াবা? ব্রন্মের একাস্তিক নিঙ্টিয়ত্ব প্রতিষ্ঠিত করিতে পারে নাই। 
তবেই আমরা দেখিতে পাইলাম, সদসও অনির্র্বচনীয়া অবিদ্যা জগৎকারণ বলিয়া 
আচাধ্য জগৎকারণের পারমার্থিকতা নষ্ট করিতে প্রয়াস পাইলেও তাহা করিতে পারেন 
নাই। এবং এরপ ত্রক্ষবাদ অনুধাবন করিতে তিনি যে প্রয়াস পাইয়াছেন, তাহাতে অগৈত' 
বাদ ভঙ্গ হইয়াছে । ঠ্কেন না, ভেদ পরিহার হয় নাই এবং ব্রদ্মের নিক্কিয়ত্ব প্রতিপাদ্দিত 
হয় নাই। শক্তিকে একান্ত ব্রহ্মতুল্য সৎ বা ব্রদ্ধাই, এইরূপ না বলিলে এ দোষ. হইতে 
পরিত্রাণের উপায় নাই £ এবং মায়াকে মাকে ঈশ্বরে বা!" বা পরমাত্তায়, যেখানেই আশ্রয় দাও, সণ 
ঙ্ষবাদে উ উপনীত ঠ হইতে হয় হয়। 
এরূপ দর্শনের ফলে অর্থাৎ পরমাত্মার ঈশ্বরত্ব দর্শন না করিয়া, মায়িক ঈশ্বর দর্শন 
করায় ব্রহ্মাদি পুরুষবিশেষের বিধাতৃত্ব পর্ধ্যস্তই আচাধ্যের দেখ! হইয়াছে ; কিন্তু পরমাত্মার 
পরমেশ্বরত্ব দেখা হয় নাই। অথচ শ্রুতি পুনঃ পুনঃ বলিয়াছেন,_-যিনি পরমাত্মা, তিনিই 
পরমেশ্বর। যদিও সগুণ ব্রন্মরূপে বা! হরি-হর-্রন্মাদি পুরুষবিশেষরূপে তিনিই' পরমতত্ব 
পঞ্চম অন্গতি__মাাঝাদে হইতে প্রকটিত হইয়া জগৎলীল! সম্পন্ন করেন, তত্রাচ সেইরূপ 
িকবরবাদই স্থাপিত হয়। বিধাতা! পুরুষবিশেষ-সকলের ঈশনকর্তা তিনিই, অর্থাৎ তিনিই ঈক্ষণ 
সাহায্যে এইরূপ হইয়। প্রকটিত হন এবং হইয়াও আবার,মূলতঃ 


১১৬ অপরাজিতা ব্রঙ্গাবিষ্ঠা 


শুদ্ধ আত্মরূপেই অবস্থান করেন, ইহাই তাহার পরনেশ্বরত্ব, এ কথা উভয়লিঙ্গ শ্রুতিতে পুন; 
পুনঃ বলা আছে। «বিদ্যাবিদ্যে ঈশতে যস্ত সোহহ্া£” ইহা পূর্বে বুঝাইয়াছি; হ্ৃতরাং পুরুষ- 
বিশেষের ঈশ্বরত্ব দেখিয়া, আত্মার সাক্ষাৎ ঈশিত্ব আচার্য্যের দেখ। হয় নাই ও তিনি ব্রহ্মভাব 
স্থাপন করিতে পারেন নাই। মায়িক ঈশ্বর স্বীকার' আর সাংখ্যের প্রকৃতি-অধিষ্টিত পুরুষ- 
বিশেষ স্বীকার প্রায় একই কথা। সাংখ্যের পুরুষ প্রকৃতিজয়ী এবং মায়িক ঈশ্বর মায়াঁজয়ী। 
ধখোর হরি-হরাদিও পুরুষবিশেষ এবং আচার্য্যের মায়িক ঈশ্বরও ( পরমাত্মতত্বের সহিত 
মায়া উপাধিযোগে স্বগত-ভেদ-ভিন্ন ) পুরুষবিশেষ। বস্তুতঃ আত্মার ঈশ্বরত্ব স্বীকার করিতে 
না পারাতেই কপিলের সাংখ্যকে নিরীশ্বর বলা! হয়। .আচার্য্যও সে হিসাবে পরমাত্বার 
সাক্ষাৎ ঈশ্বরত্ব স্বীকার না করায় তদ্বৎ নিরীশ্বরই হইয়াছেন দেখা যাইতেছে ; অথবা ইহার 
ঈশ্বরও পুরুষবিশেষ হইয়াছেন। এইরূপে মায়িক ঈশ্বরে অবিষ্া স্থাপন করিয়া পরমতৰে 
নিষ্ক্রিয় রক্ষা করিতে গেলে নিরীশ্বরবাদই কার্যত; আসিয়া পড়ে, এবং পরমাত্মায় রাখিলে 
সগুণবাদে নামিতে হয়, ইহা পূর্বে বলিয়াছি। 
পূর্ব্বোস্ত দোষ পরিহার জন্য যদি বল, অবিষ্ভা বস্তুতঃ জীবে, ত্রন্মে নহে । জীব 
অবিষ্ভাবশে রজ্জ,তে সর্পত্রমবৎ সেই ব্রচ্মে জগৎ দর্শন করিতেছে, তাহা হইলেও সেই একই 
ব্ঠ অনঙ্গতি__মারাবাদের দোঁষ হয়। কেন না, অনাদি অবিগ্যাচ্ছন্ন পরমাত্মাই ত জীব । স্থৃতরাং 
অবিদা। নিরাশ্রর বলিতে হয়, সেই স্বগত ভেদই বল! হইল, অধিকন্ত্ব জীবই একমাত্র অবিদ্যার 
নতুবা দবৈতবাদ শ্ীকার করিতে আশ্রয় বলিয়া জীবকেই জগৎকারণ বল! হইল। চিদাভাসই জীব ও 
নি ঈশ্বর, অবিদ্যা যে অংশে থাকে, তাহ। ঠিক আত্ম। নহে--চিদীভাস, 
এ বালকের কথা । চৈতন্যাভাস মানেই জ্ঞানক্রিয়। বা জানা-- অনুভূতি) উহা! আত্ম! 
.হুইতে ভিন্ন করিয়া! দেখার চেষ্টা অজ্ঞতার পরাকাষ্ঠা। সুতরাং মায়াবাদের অবিষ্ঠ! 
পরমাত্মায়, ঈশ্বরে বা জীবে, কোন একটীতেও আশ্রয় দ্রিবার উপায় নাই,-_দিলে ব্রচ্মবাদ 
প্রতিঠিত হয় না। কাঁজেই এরূপ অবিদ্যা নিরাশ্রয়, আর আত্মা হইতে স্বতন্ত্র কোন 
কিছু রলিতে গেলেও দ্বৈতবাদেরই অঙ্গীকার করা হইল। 
জীব ও ঈশ্বর পরমার্থতঃ এক। অৈতবাদের এই মূল তবটা যুক্তিদ্বারা প্রাতিটিত 
করিতে গিয়া, ব্রন্ষের জ্ঞানশক্তি যে বিষ্তা ও জীবাশ্রিত জ্ঞানশক্তি যে অবিদ্যা,_বিষ্যা ও 
অবিদ্ভার এই বিভাগটি তিনি একেবারে দেখেন নাই। ন্বয়ম্প্রকাশ পরমাত্বা স্বীয় ঈদ্দণ 
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শক্তির মহিমান্বারা জগৎ রচনা করেন-। তাহার পে বোধক্রিয়া বা ঈক্ষণ কোনও দ্বিতীয়ের 
সপ্তদ অনঙ্গতি_বিদ্ত! ও অপেক্ষা! রাখে না, দ্বিতীয়ের সাপেক্ষতা স্বীকার করিলে অদ্বৈতবাদ 
অবিচ্যার রর ্ করিতে রক্ষা করা যায় না। অন্য দিকে জীবের বোধক্রিয় বা অনুভূতি 
রা ॥ ৭" ইস্ছ সাধারণতঃ দ্বিতীয়ের অধীন, এবং এই জন্ত ব্রন্মের বোধক্রিয়ার নাম 
সম্ভতি ও জীবের বোধক্রিয়ার নাম অনুভূতি । পরমাত্বা স্বীয় 
পরমাত্মভাবে প্রতিষ্ঠিত থাকিয়াই অস্মিবূপ বুদ্ধির আকার গ্রহণ করেন এবং ক্রমে “অহং 
্রন্মান্মি” এইরূপ বোধশক্তিতে সনুদ্ধ হন। সেই জন্য তাহার বোধশক্তিকে বিদ্যা বল। 
হয়, আর সেই পরমেশ্বরই খণ্ড খণ্ড বিষয় বিশেষভাবে ভোগ করিবার জন্য অনুপ্রবিষ্ট 
প্রত্যগাত্বা হইয়া খণ্ড বিষয়বিশেষে অনুপ্রবেশ বা তন্ময়তাবশতঃ আপনাকে খণ্ড জীবমাত্র- 
রূপে দেখেন ও আত্মানাত্ভাবাত্মক জগদনুড়তিতে আচ্ছন্ন হইয়া পড়েন। সেই জীবক্ষেত্রে 
অনাত্ম ( জীববুদ্ধিতে আত্মা হইতে অন্য ) বিষয় সাহায্যে তাহার বোধক্রিয়া সম্পাদিত হয়, 
এই জন্যই, সে বোধক্রিয়ার নাম অনুভূতি ও সেই বোধশক্তির নাম অবিদ্যা এবং এই পরা- 
পেক্ষিতাই প্রকৃত বন্ধন । এই সকল কথা আমি পূর্বেব বিশদভাবে বলিয়াছি । এই অবিদ্যা- 
শক্তিতে আত্মৈকত্ব বোধের এঁকাস্তিক অভাব, স্থৃতরাং এই সসীম বিষয়গ্রাহিণী. অনাত্মববোধ- 
জননী অবিদ্ভাশক্তির দ্বারা জগণ্ড রচন৷ সম্ভব হইতে পারে না,-হইলে “অহং ব্রহ্মান্মি” 
এইরূপ একাত্মক ব্রক্ষমভাব জগৎ প্রকটকালে ব্রন্ধে থাকিত না। যদি বল, তিনি মায়ার 
অধিপতি ; এই জন্য তিনি মায়াবিমু় নহেন, কাজেই ত্রহ্মত্ব বোধ করিতে সক্ষম । তাহ! 
হইলে যে ক্রক্ষত্ব তিনি নিজে একট মিথ্যা প্রহ্সনবৎ বলিয়। জনেন, সেই ত্রহ্মত্ব প্রহসন বা 
্রান্তিরঙ্গ বলিয়াই তিনি বুঝিতেন-__“অহং ব্রহ্গান্মি” এরূপ মহিমময় ভাবজ্ঞাপক বাক্য- 
প্রয়োগ তাহার শোভা! পাইত না এবং সেরপ তুচ্ছ ব্রদ্ধ শ্রুতিতে উপাস্তরূপে কীপ্তিত হইত 
না” _জীবত্ব ও ব্রহ্মত্ব তুল্যমূল্য হইত। 
এই অবিদ্যাকে জগংকারণ বলিতে গিয়া তিনি কতক পরিমাণে বৌদ্ধবাদে নামিয়াছেন। 
অবিষ্ভাকে জগংকারণ বলিতে গেলে যে পরিমাণে সৎ, সেই পরিমাণে স্বগত ভেদ স্বীকার 
রি করিতে হয়, ইহা পুর্বে বলিয়াছি এবং যে পরিমাণে অসৎ সেই 
ম অসঙ্গতি--তিনি কতক 
পরিমাণে বৌদ্ধবাদে নামিয়াছেন। পরিমাণে বৌছ্ধবাদে উপনীত হইতে হয়। মায়িক ঈশ্বরে নিত্য 
| অবিস্তার অস্তিত্ব স্বীকারে কেমন করিয়া স্বগত ভেদ হয়, ইহা! পূর্বে 
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বলিয়াছি। এবং জগৎ কখনও রচিত হয় নাই, ইহ। বল! কল্পনার বিজ্ম্তণ মাত্র,_ ইহা 
বলা, আর বৌদ্ধের মত জগৎ অসন্মুল বলা একই কথা৷ ; আর আচার্ধ্য বস্তুতঃ তাহা বলেনও 
.নাই। ন্থষ্টি স্বীকার করিয়াও সৃষ্টিকে মিথ্য। প্রমাণ করিতে গিয়া ত্রিশঙ্থ যেমন 
স্বর্গেও নহে, মর্তেও নহে-_-এইবূপ এক সঙ্কটাপন্ন অবস্থায় পড়িয়াছিল, আচার্ধ্যও তদ্রপ 
সঙ্কটাপন্ন অবস্থায় পড়িয়! স্বগত ভেদবাদ ও বৌদ্ধবাদের সীমারেখাতেই বিচরণ করিয়। 
গিয়াছেন। যদি কেহ আশঙ্কা করে, আচাধ্য ঈশ্বরের জগংকল্পনা অস্বীকার করেন নাই, 
তিনি শুধু জগদাকারের জড় পদার্থ রচনা অশ্বীকার করিয়াছেন এবং জীব যে ভাবে 
জগন্দর্শন করে, সেই বস্তবৎ প্রতীয়মান জগৎকে তিনি মিথ্যা বলিয়।ছেন। জীব যদি 
জগৎকে বিজ্ঞানময় দেখিত, তাহ। হইলে আর তিনি ইহাকে মিথ্যা! বলিতেন না। এরূপ 
আশঙ্কা করিলেও জীবের জগন্দর্শন অসম্মুলক, ইহাই তাহার স্বীকার করা হইয়াছে এবং 
প্রকৃত পক্ষে উহ! বৌদ্ধবাদ হইতে ভিন্ন নহে। কেন না,”জীব জগৎকে বস্ত্রবিশেষরূপে 
দেখে; ব্রদ্মের কল্পনার অন্ুকল্পনা! করিতেছি, এ ভাবে জগৎ দেখে না । বস্তত্ব অন্বীকারে 
ব্রহ্মের কল্পনাকেও সেই অবিষ্ভাজাত একপ্রকার বাস্তবতাহীন বিজ্ঞানমাত্রই বল! হয়; 
কাজেই কার্য্যতঃ তাহার বস্তুমুলক জগদ্দর্শনটুকু যেমন অসৎ, তেমনই থাঁকিয়! যায়। জীবদৃষ্ট 
সেই অসৎ বস্তজগৎ নিশ্চয়ই অসন্মুল ; কেন না, ব্রহ্মকল্পনায় বস্তজগৎ তাহার মতে নাই, 

কাজেই জগতের মূল অসৎ স্বীকার করিয়া বৌদ্ধবাদে উপনীত হইতে হইল। বিজ্ঞানবাদ 
জগংকে জীবের একটী মিথ্য। বিজ্ঞান বলে, আর আচার্ষ্যের মতে ইহ! ভ্রমশক্তি- প্রকাশশালী 
ঈশ্বরের একটী মিথ্যা! বিজ্ঞান,-উভয়তঃ মিথ্য। বিজ্ঞানই কাধ্যতঃ বল! হইয়াছে । “এবং 
ব্রহ্ধকল্পন। অন্ুগমন করিয়া জীব যে জগৎকল্পনায় মত্ত রহিয়াছে, এরূপ বলিলে অর্থাৎ কি 
ঈশ্বরে, কি জীবে, জগৎ কল্পন।তেই পর্যবসিত রহিয়াছে, বাস্ত বাস্তবত। কিছু নাই, এইব্সপ স্বীকার 
করিলে বিজ্ঞানবাদেই কার্ধ্যতঃ থাকিয়! যাইতে হয়।--কেন না, ঈশ্বরের হউক বা জীবের 
হউক, ভ্রান্তিময় কল্পনা হইলেই উহা অসৎ। ইহা! দ্বারা “সন্মুলাঃ সৌম্যেমাঃ সর্ব্বাঃ প্রজা; 
'সদায়তনাঃ সহপ্রভিষঠালত্যংআয়তলস্চ এই সকল শ্রতির এবং তাহার স্য্টির ক্রম- 
বিকাশ--যাহা শ্রুতিতে পুনঃ পুনঃ বলা আছে ও ধাহা! পূর্বে বলিয়াছি, সেই কথা একাস্ত 
অস্বীকৃত হইয়া! পড়িল। বৌদ্ধের জগৎ একান্ত অনৎং-_-আচার্ষ্যের সদসৎ অনির্র্বচনীয় ; 
সুতরাং আংশিক বৌদ্ধবাদই হইল। 
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আচাধ্যের অধ্যাসবাদ পর্ধ্যালোচন! করিলে স্পষ্ট দেখিতে পাওয়! যায়, তিনি 
খ্যবাদকেই কতক বিকৃত, কতক সংস্কৃত করিয়া তাহার মতবাদটা প্রতিষ্ঠা করিতে প্রয়'স 
পাইয়াছেন, ব্রহ্মবাদের মূল স্বত্রের অন্ুগমন করেন নাই। ব্রহ্মবাদের প্রধান কথা__ 
* আতার ত্রন্ষত্ব বা ঈশ্বরত্ব স্বীকার, আর সাংখ্যবাদের প্রধান কথ 

তা ট্রি _অচিৎ প্রকৃতি ও আত্মা, এই ছুই পরমতত্ব এবং আত্মা বস; 
বারই বিকৃতি সুতরাং হুরিহরাদি পুরুষ স্বীকৃত হইলেও পরমেশ্বরত্ব বা আত্মার 
্রক্ষত্ব সে মতে দিদ্ধ নহে। হরিহরাদি পুরুষবিশেষ স্বীকার 

করিয়াও শুদ্ধ আত্মার পরমেশ্বরত্ব অস্বীকৃত হইয়াছে বলিয়াই সাংখ্যদর্শন (আধুনিক 
সাংখ্য ) নিরীশ্বর। পরমাত্মার পরমেশ্বরত্ব না দেখায় আচার্য্যের মায়াবাদকেও এইরূপ 
নিরীশ্বরবাদ বল! যাইতে পারে, ইহা পর্বে বলিয়াছি। সাংখ্যবাদের মতে প্রকৃতি 
ও পুরুষ ছুই তত্ব; তন্মধ্যে আত্মা বা পুরুষ নিষ্ষল নিরঞ্জন নিক্ষিয়। সেই নিক্কিয় 
পুরুষের অধিষ্ঠানবশতঃ জড়া প্রকৃতি ক্রিয়াশীল! হয়। প্রকৃতি দ্বারা পুরুষ রঞ্জিত হইলে 
পুরুষ আপনাকে তদ্বং অন্থুভব করে, কিন্তু আত্মা সেরূপ নহে, স্থৃতরাং প্রকৃতি-পুরুষ- 
সংযোগে যাহ। প্রকাশ পায়, তাহ ভ্রান্তি। আচার্য শঙ্কর সাংখ্যের এই প্রত্যগাত- 
ক্ষেত্রের বিচারসিদ্ধাস্তটি £৮ খলম্বন করিয়! ব্রদ্মবাদ প্রতিষ্ঠী করিতে প্রয়াস পাইয়াছেন 
এবং সাংখ্যোক্ত রঞ্রনাবিজ্ঞানকেই ব্রহ্ম-বিচারে অবলম্বন করিয়াছেন। সাংখ্য 
প্রকৃতিকে একটী স্বতন্ত্র সত্য তত্বরূপে গ্রহণ করিয়াছেন, কিন্তু ব্রচ্মতত্ব বিচারে 
শক্তিকে সে ভাবে গ্রহণ করিলে দ্বৈতবাদী হইয়া পড়িতে হয়, আবার ছাড়িয়া দিলে 
নিক্ষিয় আত্মায় জগৎকারণ খুজিয়া পান না, কাজেই সদসংরূপা অনির্ববচনীয়া-_এই ভাবে 
তিনি কার্যতঃ সাংখ্যের প্রকৃতিকেই অবিগ্ায় অবনমিত করিয়। রক্ষা করিয়াছেন ও উহা 
্রহ্মাশ্রিত একপ্রকার ব্যবহারিক শক্তিবিশেষ, এইরূপ বলিয়া অদ্বৈততত্ব অক্ষুপ্ন রাখিতে 
চেষ্টা করিয়াছেন। জীবক্ষেত্রে আত্মায় ও অনাত্বায় যে রঞ্জনাক্রিয়া দেখিতে গাওয়া যায়, 
সেরঞ্জনায় আত্মা আপনাকে অনাত্বরূপে দেখেন এবং আমি সুখী, আমি ছুঃবী, এইরূপ 
অনুভব করেন।. ইহার ফল একে অন্যের ধর্ম দর্শন ; সুতরাং ইহা ব্যবহারিক ভুল বা জ্ঞান- 
বিপর্ষ্যয় বলিয়া গ্রহণ.করা যাইতে পারে, সে বিষয়ে সন্দেহ নাই এবং ইহা অবিদ্ার ফল। 
এধন যদ্দি এই অপারমার্থিক অবিদ্ভাকেই জগৎকারণ বলিয়। গ্রহণ করি, তাহা৷ হইলে সে 
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রঞ্জনার ফলম্বরূপ জগংপ্রকাশকে আর সত্য বলিতে হয় না, মরীচিকাদর্শনবং একটা 
ভ্রমজ্ঞানজাত ভ্রম স্যচ্ছন্বে বলা যায়। ইহাতে আত্মার নিগুপত্ব ঠিক রহিল এবং 
জগতকর্ম্নের পারমার্থিক সত্ব! অস্বীকার করিয়! কর্মত্যাগময় সন্ন্যাসবাদ পোষণ করা হইল 
এবং পারমার্থিক অদৈততত্ব প্রতিষ্ঠিত হইল, আচার্য যেন এইরূপ পশ্থাই অবলম্বন 
করিয়াছেন, তাহার যুক্তি হইতে একপ অনুমান সহজেই আসে। সেই জন্য সাংখ্যমতের 
প্রকৃতি শঙ্করমতে অবিদ্ঠ! হইয়া জগতের উপাদান হইয়াছে। কিন্তু ইহা দ্বারা যে ব্রহ্মবাদ 
প্রতিষ্ঠিত হয় নাই, ইহ৷ স্পষ্ট করিয়া দেখাইয়াছি। বৃক্ষবাদ মানেই ব্রন্ষের সাক্ষাৎ জগৎ- 
কাঁরণত্ব ও আত্মত্ব এবং অদ্ধিতীয়ত্ব স্বীকার । তবেই কার্ধযতঃ তিনি সাংখ্যবাদের অন্তরে 
থাকিয়া, তাহাকেই বিকৃত ও সংস্কৃত করিয়া এবং ভিত্তিন্বরূপ গ্রহণ করিয়। ক্রহ্ষবাঁদ 
প্রতিষ্ঠায় অগ্রসর হইয়াছিলেন। প্রত্যগাত্মা উপাধিযোগে যেমন জীব, পরমাত্মাও 
উপাধিযোগে তদ্জরপ পরমেশ্বর, এইরূপ বলিয়া তিনি সাংখ্যবাদের জীববিজ্ঞান অবলম্বন 
করিয়া ঈশ্বরবিজ্ঞান বুঝিতে চেষ্টা করিয়াছেন, ইহা! স্পষ্টই পরিদৃষ্ধ হয়। অথচ বুদ্ধি- 
আদিরপে তিনি ঈক্ষণ সাহায্যে আপনি আপনাকে প্রকাশ করেন, উহার! স্বতন্ত্র কিছু 
নহে, শ্রুতি এ কথা স্পষ্ট বলিয়াছেন। “বদন্‌ বাক্‌ পশ্যন্‌ চক্ষুঃ.''মন্থানো মন: ইহা শ্রুতির 
স্পট নির্দেশ। কেবল আত্মপ্রত্যয়সাররূপ আত্মমহিমা-মুখটিকে ভিন্ন করিয়। দেখাইতে 
সাংখ্য পুরুষের ঈক্ষণ স্বীকারে পশ্চাৎপদঃ ইনিও ঈক্ষণ বা ব্বসম্বেদন স্বীকারে পশ্চাৎপদ। 
সাংখ্যের পুরুষপ্রকৃতি-বিবেকই মুক্তি, আচার্্যেরও অবিষ্ঠাবর্জনই মুক্তি। সাংখ্যের 
আত্মানাত্মবিচার মুক্তির উপায়, ইহারও এ তত্ববিচারই মুক্তির উপায়। সাংখ্যের মুক্তির 
সবরূপ- পুরুষের চিম্মান্রূপে অবস্থান, আচার্ষ্যেরও যুক্তির স্বরূপ--চিন্াত্ররূপে অবস্থান 
কিন্তু ব্রহ্মবাদ, আত্মার স্বসন্বেদন এবং মুক্তের উভয়লিঙ্গত্ব ব1 চিন্মাত্রর্ূপে অবস্থান ও 
বন্ধেস্বর্য্ভোক্তারপে বিহার, উভয়ই স্বীকার করেন এবং ইহাই ব্রক্মবাদের কীলকম্বরূপ, 
ইহ। ভিন্ন ব্রদ্মবাদ হয় না। কাজেই বহ্ষাবাদ প্রতিষ্ঠায় আচার্য্য সাংখ্যবাদেরই অনুগমন 
করিয়াছেন দেখা যায়। ব্রহ্াবাদ আচার্য্যের যুক্তিতে পুষ্ট হয় নাই-খণ্ডিত হইয়াছে। 
অজ্ঞান মায়িক ঈশ্বরে অধিষ্ঠিত, ইহা! আচার্য বলিতে বাধ্য হুইয়াছেন। অগ্নির 
দ্াহিক শক্তি যেমন অগ্নিকে দহন করে না, তেমনই এই অজ্ঞান বা অবিষ্ভ! ঈশ্বরকে 
মোহাচ্ছন্ন করে নাঃ ইহাই তাহার অভিমত। আচার্য্যের ঈশ্বর নিশ্চয়ই মুক্ত পুরুষ । কেন না। 
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বদ্ধ পুরুষের পক্ষে জগত্রচনা অসম্ভব । অথচ মুক্ত পুরুষের নিকট অজ্ঞান কিছু থাকে না, 
এম আগঙ্গতি_আয়া ও ইহা! তাহাদের স্পষ্ট অভিমত। অবিষ্ধা দৃশ্টমানে “অসতী” ; ঈশ্বরও 
অরিস্তার সংখোগ ঈশ্বরে করা সেই জন্য অজ্ঞান দর্শন করিতে পারেন না ও দেখিবার ইচ্ছাও 
যারনা। নিগুপ আত্মা স্বীকারে থাকে ন1$ কেন না, তিনি বস্ততঃ শুদ্ধ বুদ্ধ মুক্ত পরমাত্ম' ৷ সুতরাং 
জগতের নিমিত্তকারণের অভাব। তাহার অজ্ঞান দর্শন অসম্ভব এবং তিনি অজ্ঞান দর্শন করিয়। 
জগৎ কল্পনা করিতে গেলে উহা অদৃশ্য হইয়া যাইবে। বিশেষতঃ ঈশ্বরের আশ্রয়ে 
“অন্ঞান* অধিষ্ঠান স্বীকার করিলে উহাকে আর বিনাশশীল বলা যায় না, ব্রহ্মশক্তি 
বলিতে হয় এবং ব্রহ্মশক্তি অবিনাশী, ইহা শ্রুতির মত। আর জীবে অজ্ঞান অধিষ্ঠিত ও 
সেই অজ্ঞান অবলম্বনে জগৎকল্পনা রচিত হয় বলিলে জীবকেই ত জগৎকারণ বলিতে হয়, 
ইহা পূর্বের বলিয়াছি। জীবে থাকে- তিনি সাক্ষী হন, ইহা হইলে দৃশ্যমানে “অসতী, 
অবিদ্ার এই লক্ষণ অসঙ্গত হইয়া পড়ে । যদি বল, দৃশ্টমান অর্থে আত্মদর্শন,_ 
আত্মদর্শন করিলে অজ্ঞান তিরোহিত হয়, এই কথা বলা হইয়াছে । তাহাঁও বলিতে 
পার না; কেন না, তোমাদের আতা নিশ্চেষ্ট । সুতরাং আত্ম-দর্শন প্রচ্ছন্ন করিয়া পরমাতা 
ঈশ্বর সাজেন, এ কথা নিক্কিয় আত্মবাদীর পক্ষে বলা অসম্ভব। যদি সাংখ্যের মত 
ঈশ্বরকে সিদ্ধ পুরুষবিশেষ বল, তবে ব্রহ্মবাদ বলিবার চেষ্টা বৃথা হয়। আর যদি বল, 
উহ গ্রশ্বরীয় শক্তি, তাহা হইলে তুমি ত আমাদের শক্তিবাদে আসিলে, অধিকন্তু সেই 
শক্তিকে হেয় অকিঞ্চিংকর করিয়। ব্রহ্মকে শ্বগত ভেদযুক্ত ও ঈশ্বরত্ব অকিঞ্চিৎকর করিয়া 
তুলিলে ; কেন না, অবিষ্ভ। ব্রহ্মবিলক্ষণ ও ভ্রাস্তিগ্রসবিনী মাত্র। 
সাংখ্যবাদীদের একটা সিদ্ধান্ত এই যে, আত্মার অধিষ্ঠানবশতঃ প্রকৃতি ক্রিয়াশীল! 
হয়। এই সিদ্ধান্তে যে যে দোষ আছে, আচার্য্ের নিগুণ সিদ্ধান্তেও সেই দৌষ আসিয়া 
উপস্থিত হয়। আত্মার অধিষ্ঠানবশতঃ প্রকৃতি ক্রিয়াশীল! হয় বলিলে, আত্মা কখন্‌ ব! 
কেন প্রকৃতিতে অধিষ্ঠিত হন এবং কখন্‌ বাঁ কেন হন না, এ কথার উত্তর সাংখ্যবাদীরা দিতে 
পারেন না। আত্ম! নিল নিরঞ্জন,_ীহার প্রকৃতিসান্সিধ্য, প্রকৃতি জড়া বলিয়। ঘটাইতে 
পারে না, আবার নিগুপ আত্মাও ঘটাইতে পারেন না ; কেন না, তিনি নিক্ষিয়। গাভীর 
স্বতঃক্ষীরনিঃসরণবৎ বা বৃক্ষের অঙ্কুরনির্গমনবৎ অথব! চুম্বকের লৌহ আকর্ষণবৎ জড়া 


প্রকৃতি স্বতঃ সচেষ্ট হইয়া! আত্মসন্লিধি লাভ করে, এ সকল কথা মুল্যবান্‌ নহে। ইহাতে 
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জড় স্বতঃ ক্রিয়াশীল হয়, ইহাই বল! হয়। আত্মাধিষ্ঠানবশতঃ প্রকৃতি ক্রিয়াশীল হয়, 
ইহাই সাংখ্যমত এবং মায়িক ঈশ্বর ঈক্ষণ করিয়া স্য্টি করেন, ইহাই মায়াবাদের মত। 
জড় স্বতঃ ক্রিয়াশীল হয় বলিলে এ কথার আর কোন মূল্য থাকে না। মায়াযুক্ত নিন 
 আত্মাই মায়িক ঈশ্বর। সেই আত্মা মায়াতে কেন এবং কখন্‌ ঈক্ষণ করেন, তাহার উত্তর 
মায়াবাদ দিতে পারে না। 
একের ধন্ম অন্তে রঞ্জিত হওয়ার নাম অধ্যাঁস, ইহাই আচার্ষ্যের মত। এখন বিবেচ্য 
এই যে, এই অবিষ্ভা কাহার ধর্ম, ব্রক্ষাধিষ্ঠিত ব্রহ্মধর্্ম বা জীবাধিষ্টিত জীবধর্া অথবা 
ব্রদ্মেরও নহে, জীবেরও নহে-_স্বতন্ত্ব একটা কিছু? স্বতন্ত্র কিছু বলিতে পার না, বলিলে 
দ্বৈতবাদ আসে । ব্রহ্মধন্ম বলিলে কিস্বা জীবধর্্ম হইলে তাহার! 
আপনার ধর্মে আপনি অধ্যস্ত হয়, এইরূপ অসঙ্গত কথ। বলিতে 
হয়; কেন না, কোন বস্তুর স্বীয় শক্তি স্বীয় আশ্রয়কে আচ্ছন্ন 
করে না। অজ্ঞান সাহায্যে ব্রন্ষমের জগগ্প্রকাশ স্বীকার করিলে কার্ধ্যতঃ ব্রহ্ষেও অধ্যাসই 
স্বীকৃত হয়। যদি 'এই অবিদ্া পরগাছার মত জীবের উপরে অধিষ্ঠিত থাকে, এরূপ বল, তাহ। 
হইলে জগৎ জীবাশ্রিত হয়। স্থৃতরাং একের ধর্ম অন্তে অধ্যস্ত হয়, এরূপ অধ্যাসবাদ 
নিরাশ্রয়। বিশেষতঃ জীব ও ব্রহ্ম যখন তত্বতঃ এক, তখন অধ্যাস কল্পনা অসার। 
অবিষ্ভা জগৎকারণ এবং জ্ঞাতৃত্বাদি ধম্ম অবিদ্যাপ্রস্থত ভ্রাস্তি, ইহাই আচাধ্যের মত। 
ঈশ্বর অবিদ্যা! সাহায্যেই জ্ঞাত হইয়1 “অহং ব্রঙ্মান্মি” বলেন এবং সেই জন্য "অহং বঙ্গাম্মি। 
ইহা! আচার্য্ের যুক্তিতে ভ্রমবাক্য হইয়৷ পড়ে । জ্ঞাতৃত্বাদি সমস্তই ভ্রমপ্রকাশ, ভ্রান্তিবিলাস- 
দাশ অনঙ্গতি__নবিষ্ঠ। মাত্র। আমি ব্রহ্ম নহি, একটা ইন্দ্রজাল রচন! করিয়া “অহং ব্রন্ধাশ্মি 
স্বীকারে ঈশ্বরের সাক্ষাৎ সত্য বলিতেছি বা অবি্ভার সান্লিধ্যবশতঃ ইন্দ্রজাল রচিত হইতেছে ও 
আব্বপ্রতীতির অভাব স্বীকার আমি নিজেকে ব্রহ্ম ভাবিতেছি, এরূপ বাক্যই তাহার পক্ষে বলা সঙ্গত 
টিন হইত; “তদাত্মানমেবাবেদহং ব্রদ্ধাস্মি ইতি”_-তিনি এ ভাবে 
আপনাকে ব্রহ্ম বলিতেন না। তার পর দেখ, আচার্ষেযর মতে নিগুণ স্বরূপে তিনি কিছুই 
জানেন না, আবার এ দিকে তীাহারই মতে 'ব্রহ্ষান্মি' এটীও সত্য প্রতীতি নহে,--ভ্রাস্তি দর্শন! 
তাহা হইলে তাহার সত্যপ্রতীতি কোথায় ? মাত্র মুকুরে মুখদর্শনব€ শুধু অবিষ্ভা সাহায্যে 
স্বসম্বেদন ব্যতীত সাক্ষাৎ আত্মপ্রতীতি বা স্বাত্ববোধ কোথায় ? বিশেষতঃ স্বতঃসিদ্ধ আত্ম" 


একাদশ অদঙ্গতি-অধ্যাস- 
বাদের নিরশ্রয়ত্ব। 
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প্রতীতি ধাহার নাই, তিনি মুকুরতুল্য অবিদ্ভা! সাহায্যে আত্মপ্রতীতিময় হইবেন কি 
প্রকারে ? বদি বল, আত্মার আত্মপ্রতীতির একাস্তিক শৃনাতা আমরা বলি না, সামান্ 
আত্মপ্রতীতি ত্বাহার আছে, শুধু অবিগ্যা সাহায্যে করতলপ্রতিহত সর্ধ্যরশ্মির ন্যায় উহা! 
অধিক উজ্জল হয়, তবে ব্রন্মের পক্ষে অবিদ্ভা বরণীয়ই বলিতে হয়; কেন না, উহার 
সাহায্যেই তিনি আপনাকে উত্তমরূপে বোধ করিতে সমর্থ হন। বস্ততঃ ব্রহ্মত্ব অবিদ্যাজাত 
বলিলে “অয়মাত্ম ব্রহ্ম”, “প্রজ্ঞানং ব্রহ্ম”, “সত্যং জ্ঞানমনস্তং ব্রহ্ম” প্রভৃতি শ্রুতির কোন 
মহিমাই থাকে না। 

আর একটা কথা, ব্রহ্ষাশ্রিত অবিদ্ভাকে জগতের উপাদান বলিলে এবং আত্মার জগৎ- 
কারণত্ব অন্বীকার করিলে, ণ্যাহাকে জানিলে সব জানা যায়” এইরূপ শ্রুতির উদ্দেশ্য 
ব্যর্থ হয়। জগতের কারণ সেই আবগ্ঠাকে বা অবিষ্াযুক্ত মায়িক ঈশ্বরকে জানিলেই সব 
গণ অনঙ্গতি_যন্সিন জানা হয়, ইহাই স্বীকৃত হয়। অথচ অবিদ্যার কথা ত দূরে থাকুক, 
বিজ্ঞাতে সর্বং বিজ্ঞাতমেৰ মায়াবাদের মতে তত্বজ্ঞান লাভের জন্য ঈশ্বরজ্ঞানেরও সাক্ষাৎ 
তবতি, এ শ্রুতির কোন মুলা সাপেক্ষতা নাই। যদি বল, ব্রন্মত্ব ও জগতপ্রকাশ যে অসৎ, ইহাই 
না! আত্মজ্ঞানে উপলব্ধি হয়, “যাহাকে জানিলে সব জানা যায়” 
এ কথার তাৎপধ্য এ ভাবে কোন বুদ্ধিমানে গ্রহণ করিতে পারে না । “সব জানা” মানে 
সব মিথ্যা বলিয়া জান।, ইহা অসন্বন্ধ তর্ক মাত্র। সুবর্ণজ্ঞানে শুবর্ণজাত কুগডলাদির জ্ঞান 
হওয়ার মত ব্রহ্মকে জানিলে সমস্ত জান! যায়, খবির এ দৃষ্টান্ত, আর ব্রহ্মজ্ঞানে সমস্ত মিথ্য। 
বলিয়া জ্ঞান হয়, এ কথার কি একই মর্ম ? “অসন্নেব স ভবতি অসং ব্রহ্ষেতি বেদ চে” 

অসদ্যুক্ত ব্রহ্মদর্শন ও ব্রন্কে অসৎ বলা প্রায় তুল্যযূল্য। 
বস্ততঃ অবিদ্। বিষ্তা__নাম যাহাই দেওয়! হউক, উহা! যে জ্ঞানশক্তিরই প্রসঙ্গ, ইহ 
আচার্য নিশ্চয়ই জানিতেন এবং জ্ানশক্তি যে পরমার্থতঃ জ্ঞানই, ইহাঁও তাহার অবিদিত 
ছিল না। এক প্রকার জ্ঞানপ্রকাশ অন্য প্রকার জ্ঞানপ্রকাশকে 

চতুর্দাশ অনঙ্গতি_-অধ্যস 

বরে আরোপে যুক্তি-ক্গতির - বাধিত করে, ইহা! আমরা জানি। যেমন আলোকজ্ঞানে অন্ধকার- 
অভাব এবং ব্র্গবাদ-স্বীকত জান তিরোহিত হয়, তেমনই আত্মজ্ঞানোদয়ে অনাত্মজ্ঞান তিরোহিত 
মু প্রতিঠিত হয় নাই। হয়, ইহা সত্য কথা। ভিন্ন ভিন্ন দিগাগত শক্তিতে শক্তিতে ঘাত- 
প্রতিঘাত ও অধ্যাস অস্বীকার্ধ্য নহে, কিন্তু আচাধ্য ঈশ্বরত্ব পর্যন্ত 


১২৪ অপরাজিত ব্রহ্মবিভা 


অবিষ্তার অস্তভূক্তি করিয়া, ঈশ্বরতত্বে অধ্যাস প্রতিষ্ঠা করিতে গিয়া তাহার অধ্যাসবাদকে 
ছুর্বল ও ভিত্তিহীন করিয়াছেন । 
আচার্য্যের মতে অবিদ্ভাই জগৎকারণ ও অবিদ্যাই জীবের বন্ধনের কারণ এবং 
আত্মজ্ঞানোদয়ে 'এই অবিগ্ঠ। বিনাশ প্রাপ্ত হয়। আত্মজ্ঞানোদয়ে অবিষ্ভ! বিনাশ প্রাপ্ত হয়, 
এই কথা সত্য বলিয়৷ স্বীকার করিলেই প্রলয়ে অবিষ্ভা বিনষ্ট হয়, ইহাই বলিতে হয়। 
কেন না, মায়িক ঈশ্বর পরমাত্মতত্বে নিশ্চয়ই মহাপ্রলয়ে বিলীন হন এবং তিনি অবিদ্াচ্ছন্ 
জীবের মত বিলীন হন না পরস্ত আত্মস্থ হইয়াই বিলীন হন, ইহাই বলিতে হইবে ; আত্মস্থ 
হইলেই আচার্য্যের মতে অবিদ্া বিনাশ প্রাপ্ত হয়; স্ৃতরাং পুনঃ স্যষ্টির আর সম্ভাবনা 
থাকে না। যদি বলা যায়, অবিষ্তা গৃঢ়ভাবে প্রলয়ে ঈশ্বরে অবস্থান করে, তাহা হইলে 
, 'আত্মদর্শনে অবিষ্ভার বিনাশ, এ সিদ্ধান্ত আর রক্ষিত হয় না। এবং জীব আত্মঙ্ক হইলেও 
অবিষ্ গৃঢ়ভাবে তদধীনে থাঁকে, ইহাই বলিতে হয়; সুতরাং বিনাশ না থাকার জন্য সে 
শক্তিকে আর অসৎ বা সদসৎ অনির্ববচনীয়া বা অবিষ্তা, এরূপ বল! যায় না,-পারমার্থিক 
সত্য শক্তিই বলিতে হয়। কেন না, বিনাশ স্বীকার করিয়াই আচার্য্য সে শক্তিকে 
সদসতরূপে বর্ণন৷ করিয়াছেন, অবিনাশী হইলেই পাঁরমার্থিক হইল এবং তাহা হইলেই 
আমাদের বাদে আসা হইল। কেন না, সে শক্তিও পারমার্থিক হইল এবং আত্মাকেই 
তাহার চালক বলিতে হইল। নতুবা শক্তির অনবস্থা-দোষ ঘটে, ইহা! পূর্বের বলিয়াছি। 
আর গৃ়ভাবে অবিদ্ঠা প্রলয়ে অবস্থান করে, এরূপ বলিলে সেই পরমতত্বে স্বগতভেদ 
স্বীকৃত হইয়া! পড়ে, ইহাও পুর্বের্ব বলিয়াছি। কাজেই অপারমার্থিক অর্থাৎ যাহার বিনাশ 
আছে, এরূপ শক্তির জগৎকারণত্ব স্বীকার অসম্ভব এবং পারমার্থিক শক্তি বলিয়া স্বীকার 
করিলে, অথচ তাহাকে ব্রহ্ম হইতে বিন্দুমাত্র ভিন্ন করিয়া দেখিলে পরম অদ্বৈততন্ 
প্রতিঠিত হয় না, সুতরাং অবিদ্ভার জগৎকারণত্ব প্রতিষ্ঠা করিতে যাওয়ার যুক্তি-সঙ্গতির 
একাস্ত অভাব। অবিদ্যাকে জগৎকারণ বলিলে তাহার বিনাশ আর স্বীকার করা যায় না, 
অথচ আচার্য্যের মতে জীবের বন্ধনের কারণস্বরূপ অবিষ্ভার বিনাশই ন্বীকৃত। বস্তুতঃ 
অবিদ্যাকে সদসংরূপ বলিলে, মুক্তিতে তাহার বিনাশ স্বীকার করিতেই হইবে। 
বিশেষতঃ তাহার মুক্তি সাংখ্যের মুক্তির মত একপাদ। নুতরাং অবিদ্যার বিনাশ অবশ্যই 
» তাহার মতে স্বীকার্ধ্য ৷ মাত্র চিন্মাত্ররূপে অবস্থানই তাহার অনুমোদিত মুক্তি। এবং 
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সেই জন্ত স্বাধীন ব্বসম্বেদনত। তাহার মতে অন্বীকৃত। সুতরাং একবার প্রলয়ের পর আর 
স্ষ্টি অসম্ভব হইত, যদি অবিদ্যাই জ্বগতকারণ হইত। কাজেই অবিদ্যাই জগৎকারণ এবং 
জীবের বন্ধনের কারণ, এ কথা কোন ক্রমেই যুক্তি দ্বারা রক্ষা করা যায় না। 
যদ্দি বল, সত্যবাদেও মুক্তিতে অবিদ্যার ধ্বংস অবশ্য স্বীকার করিতে হইবে, _অবিদ্যা 
থাকিতে মুক্তি হইবে কি প্রকারে ? না- আমরা অবিদ্যাকে বিদ্যার কলাবিশেষ বলি, 
মুক্তিতে উহা বিদযাকারে রপাস্তরিত হয়। মুক্তিতে ও মহাপ্রলয়ে বিদ্যা আত্মটিতন্ত ব। 
স্বরূপে অবস্থান করে, স্থতরাং সত্যবাদে ধ্বংসের কোন কথাই নাই। বস্তুতঃ ব্রহ্মবাদের 
মুক্তি উভয়মুখী। স্বসম্বেদনতার স্বাধুনতাই ব্রহ্মবাদের র মুক্তি এবং অনাত্ববিষ্য-সংযোগে 
্বসম্বেদনতা, ইহাই প্রকৃত বন্ধন। স্বসম্থেদনতাঁর স্বাধীনতা না থাকিলে মুক্ত পুরুষ কখনও 
ভোক্তা, কখনও টিন্মাত্র, এ ভাঁবে উভয়লিঙ্গ হইতে পারেন না। বেদান্তের মতে উহাই 
মুক্তির স্বরূপ ; সুতরাং যুক্তি বিচারেও আচার্ধ্য ব্রহ্মবাদ হইতে অবনমিত হইয়াছেন। 
শুক্তিতে রজতভ্রমবৎ এ জগৎ ব্রন্ষে পরিদৃষ্ট হইতেছে বস্তুতঃ জগৎ হয় নাই, 
আচার্য্যের এ কথ শ্রুতিবিরুদ্ধ। শ্রুতি কোথাও জগংস্থষ্টি সম্বন্ধে ওরূপ ইঙ্গিত করেন 
সঞ্প অপ্জতি_গুকতিতে নাই, পরস্ত বৈজ্ঞানিক যুক্তি সহকারে স্্টির ক্রমবিকাশ শ্রুতিতে 
রজতত্রমবৎ অগরং বলিলে পুনঃ পুনঃ বিশদভাবে বর্ণিত হইয়াছে ; সৃষ্টি ভ্রান্তিবিলাস হইলে 
শ্রতির স্ৃষিক্রম-বর্ণন! মিথা। ওরূপ বর্ণনা! থাকিতে পারিত না। আচাধ্যের কথা স্বীকার করিলে 
হয় অথবা সদোষ বধ প্রতিটিত শ্রতিকে মিথ্যা বলিতে হয়। মায়াবাদীরা বলিয়া থাকেন, _রজ্জুতে 
সর্পভ্রম স্থলে একটী কাল্পনিক সর্প “স্থজিত' হয়-জগৎ স্জনও 
তদ্রুপ স্থজন। কিন্তু সর্পভ্রমস্থলে বস্তঃ সর্প স্থষ্ট হয় না। সর্পজ্ঞান যাহার অন্তরে থাকে, 
তাহারই সর্পভ্রমরূপ জ্ঞানবিপর্ধ্যয় হয়, অন্যের হয় না। সুতরাং জগৎকে ভ্রমমাত্র বলিলে 
জগদভ্রম হইবার জন্যও একটী সত্যজগতজ্ঞান থাক আবশ্যক। অবিদ্যাই সেই জগৎজ্ঞান, 
এইরূপ বলিলে অবিদ্যাকে 'ম্মৃত্য? বলিতে হয় এবং মায়িক ঈশ্বর ইন্দ্রজালবৎ জগৎ রচনা! 
করেন বলিলে জগৎকল্লনা সত্যই রচিত হয়, ইহাই স্বীকৃত হয়; কিন্তু জগৎ “স্থষ্ট' হইল বলা 
চলে না। এবং জগৎ, শুক্তিতে রজতভরমবৎ বা রজ্জুতে সর্পভ্রমবং একটা ভ্রমদর্শনও 
আর বল! চলে না। মায়িক ঈশ্বর ইচ্ছা করিয়াই জগ কল্পনা করেন, সুতরাং উহা! তাহার 
ভ্রম নহে; তাহার একটী মিথ্যা কল্পনা মাত্র । এবং জীব তাহারই ্রষ্টা--এইরূপ বলিতে 
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হয়। কিন্ত এরূপ মিথ্যা কল্পনামাত্রে জগৎ পর্য্যবসিত বলিলে “বাব্হারিক জগৎ আছে, 
ইহাঁও বল! চলে না । যদি বল, সেই কল্পনাকেই আমরা ব্যবহারিক জগৎ বলি। বল-_ 
ক্ষতি নাই, কিন্ত ইহা দ্বারা আত্মার নিক্কিয়ত্ব রক্ষা করিতে পারিলে না। কেন না, মায়িক 
ঈশ্বর (আত্মা +মায়া) মায়ার সাহায্যে জগৎ কল্পনা করেন, ইহা বলিতে হইল। 
আমরাও তাহাই বলি এবং তিনি অন্য কোনরূপে (কুস্তকারের কুস্ত গঠনের মত) নানা 
বস্তর সাহায্যে জগৎ রচনা! করেন, এ কথা কেহ বলে না। কল্পনা করাই তাহার 
সক্রিয়ত্ব। এবং মাত্র কল্পনা করিয়াই তিনি নিরস্ত হইলেন না, জীবাত্মরূপে অনুপ্রবিষ্ 
হইয়া তাহার নামরূপ ব্যাকৃত করিলেন,_-ইহা শ্রুতির কথা। সুতরাং আমাদিগের 
সত)জগৎ রচনার মত ইহাতেও তাহার সক্কিয়ন্ব স্বীকৃত হইল, লাভের মধ্যে সদোষ ত্রক্ধই 
স্বীকার করা হইল । 

তার পর দেখ, রজ্কুতে সর্পজম স্থলে সর্পলক্ষণযুক্ত বাহয পদার্থের উপরেই সর্পভ্রম 
হইয়া থাকে, এই জন্ত উহ! মিথ্য। নহে-_জ্ঞানবিপর্ষ্যয়। যাহাতে তাহাঁতে ভ্রম হয় না। 
ব্রপ্ধে তদ্রুপ জগংলক্ষণ না! থাকিলে জীবের জগদ্ভ্রম হইত না। যদি বল, জগৎকল্পনাময় 
ব। জগংলক্ষণযুক্ত ব্রন্মেই জীবের জগৎজ্ঞান প্রকাশ পায় এবং জীব সত্যবৎ দেখে ;__-সত্যবৎ 
দেখাটুকুই ভ্রম, যদি এই কথা বল, তাহাও বলিতে পার না। কেন না, ব্রহ্ম ত কল্পন! 
করেন না যে, আমি মিথ্যাজগৎ কল্পনা করিতেছি। তিনি স্বীয় ঈশ্বরত্বে সত্যাভিমানযুক্ত ; 
স্বতরাং জীব সত্য বলিয়াই ত দেখিবে। ব্রহ্ষমের নিজের যদি ইহাতে মিথ্যাভিমান থাকিত, 
তবেই জীবও ইহাকে মিথ্যা বলিয়! দেখিত। ব্রন্মের কল্পনার অনুসরণে যখন জীবের কল্পন। 
ঘটিতেছে, তখন ইহাকে ভ্রম বলিতে পার না, “মিস্মেরিজিম্ (মোহনবিষ্ঠা )--মুগ্ধের পক্ষে 
ভ্রম হইলেও মুদ্ধকারকের পক্ষে ভ্রম নহে-- একটী সত্য মনঃশক্তিবিলাস। তার পর দেখ, 
ভ্রমজ্ঞানের দ্বার বস্ততঃ জ্ঞানবিপর্ধ্যয়ই স্বীকৃত হয়, বস্তর অসত্ত। নির্ণাত হয় না। রজ্জুতে 
সর্পভ্রম একটা জ্ঞানবিপর্ধ্যয় ; কিন্তু উহা দ্বারা এমন বুঝিতে হয় না যে, সর্প বলিয়া কোন 
জিনিষ নাই। সুতরাং ব্রন্মে যদি ভ্রমক্রমে জীব জগপ্র্শন করে, তবে তাহার দ্বারা জগৎ 
টি এ কথা প্রমাণ করা চলে না। 

" "যদি বল, মোহনবিদ্যায় যাহ। কিছু প্রকাশ পায়,€সগুলির বাস্তব সত্তা না থাকায় 
মিথ্যা, ভ্রম, এইরূপ পদবাচ্যই হয়,_ সেইরূপ ঈশ্বরের সমগ্র জগতলীল৷ ব্যাপারটিকে 
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মিথ্যা, ভ্রম, এইরূপই বলিতে হয়। জীবক্ষেত্রে ওরূপ বলা চলে, কিন্ত ব্রহ্মাক্ষেত্রে চলে না। 
জীবক্ষেত্রে কল্পন। ও বস্ত্র ভিন্ন, কিন্তু ব্রন্মক্ষেত্রের কল্পনাই বস্তর আকার বা বস্তত্ব গ্রন্নণ 
করে; তিনি যাহ! কল্পনা করেন, তাহাই হন। তাহার বোধ করার নামই হওয়। ; 
নুতরাং সেখানকার কল্পন! বাস্তব জীবক্ষেত্রের মত বস্ত্র হইতে একান্ত ভিন্ন নহে, কাজেই 
ব্রন্মের দিক্‌ হইতে জগৎকল্পনা সত্যই বলিতে হয়। অনাত্মববোধসম্পন্ন অক্রন্মজ্ঞ পুরুষ 
ইহাকে অনাত্ব, স্বতরাং অচিৎ, মিথ্য। বা ভ্রম_নানারূপে দেখিতে ও বুঝিতে চেষ্টা করিতে 
পারে ; কেন না, সে বোধক্রিয়া বা কল্পন। ও বস্ত, এতদুভয়ের একত্ব দেখিতে সমর্থ নহে, 
তাহার নিকট ওগুলি বিভিন্ন প্রত্যয় মাত্র । 
বিশেষতঃ জীবাত্বা ও পরমাত্বা যখন আচার্্যের মতে একান্ত একই এবং অবিদ্যা 
যখন তাহার মতে জগতেরও কাঁরণ এবং জীবের বন্ধনেরও কারণ, তখন অবিদ্য। ঈশ্বরাত্মা ও 
জীবাত্মা,। উভয়েরই আছে স্বীকার করিতে হয়। ঈশ্বরে সে অবিদ্যা অবশ্য আত্মাধীন, 
নতুবা তিনিও জীববৎ অবিদ্যাচ্ছন্ন হইতেন এবং জীবে উহা! আত্মার 
ধোড়শ অসঙ্গতি-অবিষ্ভার আবরণকারিণী, নতুবা জীবের বদ্ধতা থাকিত না। এই যদি হয়, 
কিয়াবৈষমা“দোষ হয়ওমুক্তির তবে একই আত্মার একই অবিদ্যা এক স্থলে আত্মাধীন, অন্য স্থলে 
ঈশ্বরসাপেক্ষতা আচাধ্যকেও 
কা আত্মাবরক কেমন করিয়া হইতে পারে? অনাদি অবিদ্যাচ্ছন্ন জীব, 
আর অনাদি অবিদ্যার প্রভূ ঈশ্বর--একই আত্মার এরূপ বিভাগ 
কেমন করিয়। স্বীকার করিবে ? শুদ্ধ আত্মায় অবিদ্যা এ বিভাগ কেমন করিয়৷ রচন! 
করিল? আত্মা আছেন, অবিদ্যা আছে, ইহা না হয় ম্বীকার করিলাম, কিন্তু অনাদি কাল 
হইতে সেই অবিদ্য। ছুই প্রকারে একমাত্র শুদ্ধ আত্মাকে বিভক্ত করিয়া অবস্থান করিতেছে, 
ইহা স্বীকার করিলে জীব-ঈশ্বর-ভেদ আত্মার পারমার্থিক বিভাগরূপেই পরিগণিত হয়। 
অবিদ্যা কোথাও ঈশ্বর রচনা! করে, কোথাও জীব রচনা করে, এ কথারই বা মূল্য কি? 
আত্মা ত সর্বত্র একই । অবিদ্যার এ উভয়বিধ ক্রিয়াবৈষম্য-যুক্তি একাস্ত অবিজ্ঞান- 
সম্মত! যদি বল, জীব ছিল না--তিনিই ইচ্ছা করিয়া জীব হইলেন, তবে আর আত্মাকে 
উদাসীন, ত্রষ্টামাত্ররূপে বর্ণনা করা বা জগংকে ইন্দ্রজাল বলা চলে না, অন্ততঃ আত্মার 
একটা রীতিমত কল্পনা ক্রীড়া বলিতে হয় এবং পূর্বেবান্তরূপে কতকটা আমাদিগের মতে 
আসা হয়। কিন্তু মাত্র কল্পনায় আত্মার সে ক্রীড়া পরিসমাপ্ত ভাবিলে জীবের আর 
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'মুজিপ্রসঙ্গের ব৷ যুক্তির জন্য আত্মানাত্মবিচার ও ত্যাগাদি প্রচেষ্টার কোন মৃল্যই থাকে না। 
কেন না, আচার্য্যের মতে সত্য সত্য ত জীব হয় নাই, তিনি আপনাকে জীববৎ মনে করিতে- 
ছেন ; আবার তিনি যখন মনে করিবেন,-আমি জীব নহি, তখন আর জীবভ্রম তাহার 
ঘটিবে না। আমাদের মতে সত্য সত্য তিনি জীব হয়েন, সুতরাং জীবের ভগবদধীন একটী 
কর্তব্য থাকে এবং ব্রহ্মস্ত্রে সেই কথাই বল! আছে। কিন্ত আচার্্যের মতে আর জীবের 
মুক্তিপ্রচেষ্টা সম্ভব হয় না এবং হইলেও ভগবৎপ্রভাব পরাভূত করিয়া কোথাও মুক্তি. 
প্রকাশ অসম্ভব। ইহাতে মুক্তি একান্তভাবে ঈশ্বরসাপেক্ষ হইয়া পড়ে, অথচ আচার্য্য 
মুক্তির সাক্ষাৎ ঈশ্বরসাপেক্ষতা স্বীকার করেন না। আচার্যের মায়াবাদ এইরূপে 
বহু দোষসঙ্কুলরূপেই উপপন্ন হয়। 

শক্তি স্বীকার না করিলে চলে না, অথচ শক্তি স্বীকারে নিগুন আত্মবাদ প্রতিষ্ঠা 
করা যায় না ; এ জন্য আচার্ধ্য অবিদ্যাকেই সে শক্তি বলিয়া প্রতিপন্ন করিতে যে চেষ্টা 
করিয়াছেন, তাহাতে তিনি একেবারেই সফলকাম হন নাই। মরীচিকাপ্রকাঁশবৎ বল, 
ইন্দ্রজালবত বল, ঈশ্বর স্বীকার করিতে গেলেই শক্তি স্বীকার হইবেই হইবে এবং সে শক্তিকে 
অপারমার্থিক বলা যাইবে না। সে শক্তির নামরূপকে সদসৎ বল, অনির্বচনীয় বল, সে কথা 
অন্য ; কিন্তু শক্তিটি অবশ্যই স্বীকার করিতে হইবে । কেন না, মরীচিকা বা ইন্দ্রজাল-_ইহা'ও 
পদার্থশক্তি অথবা মন£শক্তিরই পরিচয়-__-অন্ত কিছু নহে, এবং ইহাকে নিত্যা বলিতেই 
হয়; কেন না, স্থষ্টিপ্রবাহ নিত্য । সুতরাং এ দিক্‌ দিয়া প্রচেষ্টা করিতে গিয়া আচার্য 
আত্মার নিগুণত্ব প্রতিষ্ঠা করিতে ত পারেনই নাই, অধিকস্ত শ্রুতির মর্ম উল্লঙ্বন করিয়া, 
ব্দ্মে একটী দৌষকল্পনায় প্রবিষ্ট হইয়া, আপনিই আপনার নিকট পরাভূত হইয়াছেন, এবং 
জীবের উপাস্যকে জীবতুল্যই করিয়া! ফেলিয়াছেন। জীব অজ্ঞানতঃ ভ্রমদর্শন করে, ঈশ্বর 
ভ্ঞানতঃ অজ্ঞানাচ্ছন্ন হন, ইহাই আচার্য্যের জগদ্বিজ্ঞানের তাৎপর্ধ্য। ইহা সাংখ্যবাদ 
অন্থুকরণের ফল। জীবক্ষেত্র ও ঈশ্বরক্ষেত্র ভিন্ন করিয়া না দেখাতেই তাহার ব্রহ্ষপ্রতিষ্ঠার 
এ অবশ্যস্তাবী ব্যর্থতা । শক্তির ক্রিয়াফল যাহাই হউক, শক্তি যে সত্য নহে, ইহা তিনি 
বিন্দুমাত্র সপ্রমাণ করিতে পারেন নাই। আর শক্তি সত্য হইলে তাহার প্রকাশকে 
পরমার্থতঃ মিথ্যা বলা চলে না, ইহা! পূর্বের্ব বুঝাইয়াছি ; সুতরাং আচার্য্যের প্রচেষ্ট 
নিক্ষল। 
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সকল বেদাস্ত-ভাষ্যকারের প্রধান চিন্তার কথা এই যে, আত্মাতে শক্তি স্বীকার করা 
হইবে কি না? পারমার্থক ভিন্নশক্তি স্বীকারে দ্বেতবাদ আসে। পারমার্থিক ব্রহ্ষ- 
বিলক্ষণ অথচ ব্রন্মস্থ শক্তি স্বীকারে ম্বগত ভেদবাদ আসে। অবিদ্যা ব। ব্রন্মস্থ দোষ 
্বীকারে ঠিক সেই একই সঙ্কটে উপনীত হইতে হয়, ইহ! দেখাইলাম। সুতরাং শক্তিকে 
পূর্ণরূপে ব্রঙ্গাস্বরূপতা দিতে না পারিলে কোন ক্রমেই অদৈতসিদ্ধিতে যে উপনীত হওয়! 
যায় না, ইহ! স্পৰ্টই বুঝ! গেল। কাজেই সত্যবাদই অদ্রান্ত বাদ। 


১৭ 


আলঙোম্েল ম্ুক্তিত্ল স্ুল তাঙপ্য 


সমস্ত ক্ষুদ্র ক্ষুদ্র যুক্তিপ্রসঙ্গ ছাড়িয়া, আচার্য্য শঙ্করের যুক্তির স্থূল গ্রধান তাৎপর্য্য 
গ্রহণ করিলে দেখা যায়, তিনি মায়িক ঈশ্বর ও ব্যবহারিক জগৎ অস্বীকার করেন নাই। 
এই মায়িক ঈশ্বর ও ব্যবহারিক জগত স্বীকার হইতে ইহা সুস্পষ্ট হৃদয়জম কর! যায় যে, 
তিনি জগতকে একাস্তিক অসৎ বলিবার চেষ্টা মোটেই করেন নাই, করিলে বৌদ্ধবাদ হইতে 
তিনি আপনাকে উদ্ধার করিতে পারিতেন না। তিনি স্থলে স্থলে জগণ্কে মিথ্য। প্রমাণ 
করিবার দিকে তর্কপ্রসঙ্গে অত্যধিক মাত্রীয় ঝু কিয়া পড়িয়াছেন সত্য, কিন্তু তাহার মূল 
প্রসঙ্গই অনির্ব্বচনীয় অবিদ্য। সংস্থাপন । অনির্র্বচনীয় অর্থাৎ সৎও বটে, অসংও বটে, এই 
ভাবে জগণকারণকে প্রতিষ্ঠা দিয়া তিনি এক দ্দিকে বৌদ্ধবাদ হইতে আপনাঁর বৈশিষ্ট্য 
রক্ষা করিতে এবং অন্য দিকে কর্্মবা্ হইতে সন্যাসকে রক্ষা করিতে চেষ্টা করিয়াছেন । 
তাহার সেই মত অবলম্বনে আধুনিক মায়াবাদীরা কেহ কেহ জগৎকে একাস্তিক মিথ্যা 
বলিতে দুঃসাহস দেখাইলেও তাহাদিগের কথা উপেক্ষার যোগ্য । কেন না, বস্তুতঃ আচাধ্য 
জগৎ এ্কাস্তিক মিথ্যা বলিলে সদসৎ অনির্ব্ষচনীয়, এইরূপ ভাবে জগৎকারণকে প্রতিষ্ঠ 
দিবার প্রচেষ্টা করিতেন না। জগৎকে সংও বটে, এরূপ না! বলিলে ব্রহ্মবাদ হইতে বিচ্যুত 
হইতে হয়, আবার একাস্তিক সৎ বলিলে সন্যাসবাদের প্রাধান্য আর দেখান যায় না; 
কাজেই অসংও বলিতে হয়। সুতরাং সদৎ অনির্ববচনীয় বলাই মধ্য পথ, ইহাই মায়াবাদের 
যুক্তির ভূমি। কাজেই অন্য কথা উপেক্ষা! করিয়া মাত্র মায়াবাদের এই ভূমিটা কত সুদৃঢ়, 
সেই সম্বন্ধে একটু আলোচন! করিতেছি । 

মায়াবাদ এইরূপ অনির্ববচনীয় সদসংরূপ অবিদ্যা সপ্রমাণ করিতে নামরূপকে 
মিথ্যা বলিবার প্রয়াস পাইয়াছে। অর্থাৎ তাহার যুক্তির প্রধান কথা-_জগতপ্রকাশিনী 
শক্তি একটী আছে সত্য, উহার অপলাপ করিতেছি না। কিন্তু সে শক্তির দ্বারা যাহা 
প্রকাশ পায়, তাহ! নামরূপ মাত্র এবং সেই নামরূপ একাস্ত পরিবর্তনশীল ও তুচ্ছ, সুতরাং 
সেই শক্তি--যাহা নামরূপ মাত্র প্রকাশক্ষম, তাহাও মিথ্যাবং অকিঞ্চিতকর ; উহ! 
পারমার্থিক হইলে উহার প্রকাশও পারমার্থিক হইত। নামরূপ যখন পারমার্থিক নহে, 
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তখন নামরূপপ্রকাশিনী -শক্তিও অপারমার্থিক। বিশেষতঃ পরম সংস্থানে শুদ্ধ আত্ম 
ভিন্ন শক্তিত্বের বিন্দুমীত্র পরিচয়ও যখন পাওয়া যায় না, তখন শক্তিকে আর পারমার্থিক 
বলিবে কি প্রকারে ? অথচ জগতপ্রকাশও যে নাই, তাহাও বলি না; সুতরাং একটা শক্তি 
আছে এবং সে শক্তি অপারমার্থিক, এইরূপ বলিতেই হয়। আর সেই জন্য পরমার্থতঃ 
আত্মাও একান্ত নিক্ষিয় নিগ্'ণ,--আর আত্ম যখন নিগুণ, তখন তাহার স্বাধীন ব্বসম্বেদ্ন 
অন্বীকার করিতেই হয়। 

আচার্ধ্যের এইরূপ সমাপত্তি ঠিক হইয়াছে বলিয়া স্বীকার করিয়া লওয়া যায় না। 
তাহার কারণ-_(১) সদসৎ (আছেও বটে, নাইও বটে), স্থতরাং অনির্ধচনীয়, এরূপ কোঁন 
তত্ব হয় না। (২) নাম ও রূপপ্রকাশ একটী ব্যাপার ব! ঘটনামাত্র হইতে পারে, পারমার্থিক 
মিথ্যা নহে । বস্ততঃ “নামরূপ" শক্তিরই প্রকাশ এবং ঈক্ষণ আকারে নাম রূপই ব্যাকৃত হয়। 
(৩) পরমতত্বে শক্তি অদৃশ্যবৎ হইলেও শক্তির বিপরিলোপ কল্পন1 কর! যায় না, উহ 
অবিনাশী-_বিপরিলোপ কল্পন। শ্রুতি, অনুভূতি ও যুক্তিবিরুদ্ধ। (৪) আত্মার স্বাধীন 
স্বসম্বেদন অস্বীকার করিবার উপায় নাই, করিলে মুক্তিই অস্বীকৃত হয়; ব্রহ্মবাদের 
মুক্ত পুরুষ উভয়লিঙ্গ ৷ স্পষ্ট করিয়া বলি। 

১। সদসৎ অনির্ববচনীয় মানে তাহাই, যাহাকে সত্তারূপেও ঠিক সত্য বলা যায় না 
এবং একেবারে নাই, ইহাও ঠিক বলা যাঁয় না। ভ্রমকে বা ভ্রমসত্তাকে মায়াবাদীরা ইহার 
দৃষ্টান্ত বলিয়। বর্ণনা করেন। কিন্তু ভাবিয়া দেখ, ভ্রম কি ? ভ্রমবিজ্ঞান একটা জ্ঞানবিপর্ধ্যয়, 
একটী সত্য সত্তাকে অন্য একটা সত্য সত্তারূপে ধারণা করাই ভমসত্তাপদবাচ্য--মরীচিকায় 
জলদর্শন ইহার উদাহরণ । এক সত্যসত্তাকে অবলম্বন করিয়া তাহাতে অন্ত একটা সত্যসত্বা 
অজ্ঞাতসারে বিজ্ঞাত হওয়! ব্যাপারটি সর্ধ্তঃ সত্য অবলম্বন করিয়। সর্ব্বতঃ সত্যকে বোধ 
করা। এখানে কোন সততায় কোন সদসংভাব কল্পনা আসিল না। শুধু যেব্যাপারটি 
ঘটিল, সেই ব্যাপারটাকে কি বলিব, ইহাই বিবেচ্য । যদি সত্তা বলিয়া সেই ব্যাপারটিকে 
ধারণ করি, তবে তাহাকে কিরূপ দেখায় £ সত্য অবলম্বনে এরূপ বিপধ্যয় বা মিথ্যা 
প্রকাশ পাইতে পারে। এবং সেই বিপর্ধ্যয়রূপ ব্যাপারটি সত্যই ঘটিয়াছে, নতুবা ভ্রমদর্শন 
হইবে কেন? সুতরাং উহা সে হিসাবে সত্য এবং যাহা ঘটিয়াছে, তাহা! জ্ঞানোদয়ে 
মিথ্যাই প্রতিপন্ন হয়, সুতরাং উহা! মিথ্যা । কাজেই ব্যাপারটি সত্যও বটে, আবার মিথ্যাও 
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বটে, ইহ! বলা যায়। অজ্ঞ জীবের জগৎদর্শন যদি এইরূপ ভ্রম ব্যাপার হয়ঃ হউক---ক্ষতি 
নাই; কিন্তু ইহ! দ্বারা জগৎকে সদসৎ বলিতে পার না এবং জগতকারণই বা সদসৎ কেমন 
করিয়া হইবে ? এক সত্যের উপর অন্য সত্যের আরোপই বিপর্ষ্যয়। সত্যস্বরূপ ব্রহ্মের উপর 
সত্য-স্বরূপ অবিদ্ভ' বা কোন কিছু জগৎকারণের আরোপ হইয়া, তবে ত সদসৎ অনির্ববচনীয় 
জগদৃভ্রম উৎপত্তি হইবে? তুমি ইহা হইতে “জগৎকারণকে” সদসৎ বলিতে কেমন করিয়া 
পারিবে? সুতরাং জগন্র্শন ব্যাপার সদসৎ অনির্ববচনীয়ও যদি বল, তবুও তুমি কোন 
সদসৎকে জগৎকারণ বলিতে কোন ক্রমেই পার না। জগৎকারণ-শক্তিকে সত্যশক্তি বলিতে 
তুমি বাধ্য । স্থতরাং সত্যশক্তি ব! বি্াই জগৎকারণ, অবিদ্যা জগৎকারণ নহে। 

(২) জগদ্ধাপার বা নামরূপ। এই নামরূপকেও মিথ্যা বা সদসৎ অনির্ধ্চনীয় বলা 
যায় না । বৃহদারণ্যকে চতুর্থ অধ্যায়ে “বাগেবায়তনং আকাশঃ প্রতিষ্ঠা প্রজ্ঞেত্যেনহুপাঁসীত। 
*"বাখৈ সআাট পরমং ব্রহ্ম” এইরূপ বাক্‌, প্রাণ, চক্ষু, শ্রোত্র, মন, হৃদয় প্রভৃতির কথ! 
বল! হইয়াছে । চক্ষু ব্রহ্ম__কিস্ত ব্রন্মের এক পাদ? ইহার আয়তন চক্ষু, প্রতিষ্ঠা আকাশ ; 
চক্ষুকে সত্যভাবে এবং ব্রহ্ম বলিয়া উপাসনা করিবে। শ্রোত্র ব্রন্ম-_কিন্ত ব্রদ্মের এক পাদ, 
শ্রোত্রই ইহার আয়তন এবং প্রতিষ্ঠা আকাশ ; শ্োত্রকে অন্ত দিগভাবে ব্রহ্ম বলিয়! 
উপাসনা করিবে। প্রাণ ব্রহ্ম__কিন্ত ব্রন্গের এক পাদ, ইহার আয়তন প্রাণ, আকাশ প্রতিষ্ঠা, 
প্রাণকে প্রিয়ভাবে ব্রহ্ম বলিয়া উপাসন। করিবে । মন ব্রহ্ম-_কিস্তু ব্রদ্মের এক পাদ, ইহার 
আয়তন মন এবং প্রতিষ্ঠা আকাশ, মনকে আনন্দভাবে এবং ব্রক্ষ বলিয়া উপাসনা! করিবে! 
হৃদয় ব্রহ্ম-_কিন্ত ব্রন্মের এক পাদ, ইহার আয়তন হৃদয় এবং প্রতিষ্ঠা আকাশ; হ্বদয়কে 
স্থিতিরপে ও ব্রহ্ম বলিয়া উপাসন। করিবে । এই উপদেশের মর্ম স্পষ্টভাবে এই পাওয়া 
যায় যে, যাহ! কিছু, সমস্তের প্রতিষ্ঠা আকাশ; অর্থাৎ হৃদয়াকাশেরও অস্তরম্বরূপ যে 
আকাশ-বা আত্মা, তিনি এ সকলের প্রতিষ্ঠা; এবং এ বাক্‌, প্রাণ, চক্ষু, শ্রোত্র, মন, হাদয়, 
এ সকল নাম বলিলে যে বিজ্ঞান ব৷ ভাবটা পাঁওয়। যায়, তাহাই উহাদের আয়তন। সেই 
মহিমা বা ভাব অবলম্বন করিয়াই সেই জন্য বাগাদিকে ব্রহ্মবোধে উপাসনা করিবার বিধান 
দেওয়া হইয়াছে, নতুবা শুধু ব্রহ্ম বলিয়া! জানিবে ব৷ ব্রহ্ম বলিয়! জানিয়া৷ উপাসনা করিবে, 
এইরূপ বল! হইত। বাক্‌, চক্ষু, প্রাণ শ্রোত্র প্রভৃতির যাহা যাহা বিশিষ্ট মহিমা, সেই 
মহিম। বা ভাবই প্রকৃতপক্ষে সেগুলির আয়তন। দৃ্টিহীন চক্ষু ইন্দরিয়। শব্দহীন বাগিস্রিয়, 
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মননহীন মন, স্থিতিহীন হৃদয় আয়তন পদে উল্লেখ করা হয় নাই। সুতরাং বাকৃকে 
প্রজ্ঞা বলিয়া উপাসন! করিবে, এইবূপ বলায় প্রজ্ঞা ও বাক বা শব্দের একত্বই দেখান 
হইয়ীছে। বস্ততঃ প্রজ্ঞার প্রকাশই বাক্‌ বা নাম। আবার চক্ষু শ্রোত্র আদি শব্দ বা 
নামগুলি বিভিন্ন প্রজ্ঞারই আয়তন বা প্রকাশের আকার- রূপ। বুহদারণ্যকে প্রথম 
অধ্যায়ে চতুর্থ ব্রাহ্ষণে বলা আছে,_-“তদ্ধেদং তহি অব্যাকৃতমাসীত্বন্নামরূপাভ্যামেব 
ব্যাক্রিয়তেহসৌ নামায়মিদংরূপ ইতি”*--তখন এই সমস্ত অব্যাকৃত ছিল, তাহ! নামরূপের 
দ্বারা ব্যাকৃত বা অভিব্যক্ত হইয়াছিল। “প্রাণন্‌ এব প্রাণে নাম ভবতি। বদন্‌ বাঁক্‌ 
পশ্যন্‌ চক্ষুঃ” - তিনি যখন প্রাণনক্রিয়া করেন, তখন নাম হয় প্রাণ, দর্শন করিলে চক্ষু 
শ্রবণ করিলে শোত্র, মনন করিয়া মন। “তানি অস্ত এতানি কর্দনামান্তেব”"_এ সকল 
আত্মারই কর্মের পাম। “ন যোইত একৈকষুপান্তে ন স বেদ”-- এই জন্য যে এই সকলকে 
পৃথক্‌ পৃথক্‌ ভাবে উপাসনা করে, সেজানে না। এ সমস্তকে আত্মা বলিয়াই উপাসনা 
করিবে (জানিবে)। “অত্রহি এতে সর্ব একং ভবস্তি”--কোরণ) এই আত্মাতেই এই 
সমস্ত এক হইয়া যায়। স্থতরাং স্পষ্ট দেখ যাইতেছে, শ্রুতির মতে আত্মাই সমস্ত 
এবং এ সমস্ত আত্মার কন্ম ও নাম বা কন্মের নাম। আত্মার কম্ম বলিলে প্রজ্ঞান বা জ্ঞান- 
ক্রিয়াকেই বুঝায়, এবং প্রজ্ঞা, নাম ও জ্ঞানের আয়তন বা রূপ, এ সব একই কথা। নাম 
বলিলে বা আয়তন বলিলে যাহার নাম বা যাহার আয়তন, তাহাকেই বুঝায়। নামরূপকে 
অমৎ বা সদসৎ বলিতে যাঁওয়া ও আত্মার কর্ম বা প্রজ্ঞানকে স্দসৎ বলিতে যাওয়া একই 
কথা। কিন্তু সেই প্রজ্ঞান বা চিতিশক্তি__যাঁহী ছারা তিনি স্বীয় কর্ম্মরূগীয় নাম ও আয়তন 
রচনা করিয়াছেন, সে শক্তিকে যে সদসৎ বলিবাঁর উপায় নাই, ইহা! পুর্বেব বলিয়াছি। সে 
শক্তি যখন সতা, তখন তাহার কর্ম বা গতি অবশ্যই সত্য, এবং গতি যখন সত্য, তখন গতির 
আয়তন ও নাম অবশ্যই সতা। বিশেষতঃ তিনি ঈক্ষণ ব৷ জ্ঞানক্রিয়া করিয়া এই নাম ও 
রূপই যখন ব্যাকৃত করেন বা তাহার সেই ঈক্ষণই নাম ও আয়তন গ্রহণ করে, তখন আর 
নামরূপকে মিথ্যা বলিবার প্রয়াস বৃথা । নামরূপ মানেই কর্মের নামরূপ, জগৎ মানেই 
জগৎনামীয় ব্যাপার বা ক্রিয়াবিশেষ ; স্থৃতরাঁং নামরূপ মিথা। নহে। সেই জন্য বৃহদারণ্যকে 
প্রথম অধ্যায়ের ৬ট্ট ব্রাহ্মণে আত্মারই নামরূপ ও কর্মরূপিত্ব বর্ণনা করা হইয়াছে এবং 
স্পষ্টভাবে নাম ও বূপকে সত্য এবং কর্্মকে অমৃত বল! হইয়াছে । প্রাণো বা অমৃতং 
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নামরূপে সত্যম্” প্রাণ (কর্ম) অমৃতত্বরূপ এবং নামরূপ সত্যন্বরপ। স্তরাং নামরূপ 
আকারীয় জগদ্যাপার সত্য,__সদসৎ নহে । আচার্য্য যদি নাম ও রূপটা মিথ্য। প্রতিপাঁদন 
করিতে গিয়া থাকেন, তাহ। হইলে চলিবে না 3 কেন না, মাত্র নাম ও রূপ জগৎ নহে, 
ক্রিয়াই নামরূপাত্মক জগৎ। শব্ধ বা! নামই বিশ্বের প্রথম প্রকাশ, সেই জন্য ঈশ্বরকে 
শবব্রন্ম বলা হয়। নাম বা শব্দই কল্পনার মূল ; সুতরাং নামকে মিথ্য। বলা আর শবত্রঙ্মকে 
ব৷ সমস্ত ঈক্ষণরূপ প্রজ্ঞানক্রিয়াকে মিথ্যা বলা একই কথা। আবার ক্রিয়াকে মিথ্য 
বল! আর শক্তিকে মিথ্যা! বলা একই কথা । কিন্তু চিৎস্বরূপের চিতিশক্তি অবিনাশী এবং 
স্বয়ন্প্রকাশ আআর নিত্যমহিমা; সুতরাং নামরূপ মিথ্যা বা সদসৎ বলিবার একেবারেই 
উপায় নাই। 

(৩) চিতিশক্তি অবিনাশী এবং জ্ঞানক্রিয়াশক্তি ও চিতিশক্তি যে একই, ইহ! পূর্ব্বে 
বিশদভাবে বুঝাইয়াছি। আত্মন্বরূপাবস্থানে এ শক্তি বিলুপ্ত হয় না। এই শক্তিই 
জগদাকারে বা নামরূপ ক্রিয়া আকারে ব্যাকৃতা হয় ; স্ৃতরাং মিথ্যা বলিবার উপায় নাই। 

(8) আত্মার স্বাধীন স্বসম্বেদনত্বও পূর্বে বিশদভাবে বুঝাইয়াছি। ইহাতে কর্মকর্ত- 
বিরোধ হয় অর্থাৎ কর্তা ও কর্ম এক, এইরূপ দোষ হয়, এ কথা বলা চলে না। দীপবং 
্বয়ম্প্রকাশ ক্ষেত্রে ইহা প্রত্যক্ষসিদ্ধ। “ন্বয়মেবাত্মনাত্মানং বেখ ত্বং পুরুষোত্তম”-_গীতায় 
পরমাতআ্মার এইরূপ স্বসম্বেদনত। স্বীকৃত। কাজেই আচারের জগৎকারণকে সদসৎ বলিয়া 
জগৎকে সদসৎ অনির্ববচনীয়রূপে প্রমাণ করিবার চেষ্টা বৃথা হইয়াছে । সদসৎরূপ! অবিষ্ধা 
জগৎকারণ নহে, বিদ্ভাই জগৎকারণ। এবং স্বসন্ত্েদনে আপনার মহিমা ও আপনি, এইরূপ 
স্বগতভেদ তিনি রচনা করেন। সুতরাং কর্মকর্তভেদাশঙ্কা কর! নিরর্৫থক। 

আত্মদর্শনে জগৎদর্শন থাকে না, স্থতরাং জগৎ নাই--এই কথ! যাহারা বলে, 
তাহাদিগের জান1 উচিত যে, জগৎজ্ঞান স্বাত্মরূপেই তখন তাহাদের নিকট পর্যবসিত হয়। 
প্রলয়েও জগৎ তদ্রপ স্বাত্মরূপে পর্যবসিত হয়। 

আচার্য্ের সদসতরূপা অনির্ধ্চনীয়া অবিদ্যাকে জগৎংকারণ ও জগংকে মিথ্যা 
বলিবার চেষ্টা একান্তই ন্যায়সঙ্গত নহে। ক্লোন মূল শ্রুতিসিদ্ধাস্ত অবলম্বন করিয়! 
তিনি এ কথাটি বলিতে পারেন নাই। শ্রুতিতে জগৎকারণকে সদসৎ বলিয়া! কোথাও 
উল্লেখ করা হয় নাই। আবার দশ জন ব্রহক্ষবিৎ জগৎকে সদসংরূপেই দেখিতে পান, 


আচার্য্যের যুক্তির স্থল তাংপর্ধ্য ১৩৫ 


স্থতরাং তাহা হইতে জগংকে বা! জগৎকারণকে সদসৎ বলিতেছি, এব্ধূপ কথাও তিনি 
বলিতে পারেন নাই ; কেন না, কোন ব্রঙ্গবিংকে ওরূপ বলিতে শোন যায় নাই। যাদ্দ 
দশ জন ব্রহ্মবিং জগৎকে মিথ্যা দেখিতেন, তবে তাহ। হইতে ওরূপ একটা সিদ্ধান্ত প্রতিষ্ঠা 
করা যাইতে পারিত, অথবা যদি শ্রুতিসিদ্ধান্ত থাকিত, তাহা হইলেও তাহ! হইতে জগদ্‌- 
ঘটনাটা মিথ্যা বলিবার চেষ্টা করা যাইতে পারিত। সিদ্ধান্ত হইতে ঘটন। নিরূপণ ব৷ 
ঘটন! হইতে সিদ্ধান্তে উপনীত হওয়া, যুক্তিশীন্ত্রের এই যে বিচারপদ্ধতি, ইহা আচাধ্যের 
বাদটিতে পাওয়া যাঁয় না। সতের ঈক্ষণ_-উহা! মায়িক ঈশ্বরের ঈক্ষণ, স্থৃতরাঁং উহা ভ্রম, এ 
সিদ্ধান্ত তাহার শ্বকপোলকল্লিত এবং জগৎ মিথ্যা, ইহা তাহার ও অনাত্বদর্শী জীবেরই 
প্রতাক্ষীভূত ব্যাপার । ব্রহ্মবিদের প্রত্যক্ষীভূত ব্যাপার “সব্বং খন্িদং ব্রহ্ম” বা আত্মার 
ব্রঙ্গত্ব ; স্থতরাং আচার্য্যের বিচারপদ্ধতি সর্বতোভাবে অনাশ্রয়-দোষছুষ্ট। 
সেই পরমতন্বে সর্বপ্রকার প্রত্যক্ষতা অর্থাৎ দর্শন, শ্রবণ, ঘ্রাণ, স্পৃশন, আস্বাদন, 
প্রাণন, মনন, স্থিতি ' প্রভৃতি গুণধর্মের বা কোন কিছুর “অভাব+ বোধ বিন্দুমাত্র থাকে না, 
পরন্ত উক্ত বোধপ্রকাশরপ ক্রিয়া ও করণ না থাকিলেও যাহা থাকে, তাহাতে উহাঁদিগের 
সম্যক সারত্ব বা পূর্ণতার আভাসই পাওয়া যায়। “সর্বেক্ছিয়গুণাভাসং সর্বেন্দিয়- 
বিবজ্জিতং” ইহ] তাহারই ব্যক্ততা৷ ব1 ঈশিত্বের লক্ষণ, সুতরাং সদসৎ সমস্তই পরমার্থতঃ 
সংপদবাচ্য। “নাসতো বিদ্যতে ভাবে! নাভাবে! বিদ্যতে সতঃ”-_গীতাতেও ইহা! স্পষ্টভাবে 
বল। হইয়াছে । 
শেষ কথা, প্রকৃত মুক্তি ও বন্ধন বিচারে মায়াঁবাদ একাস্ত অসার প্রতিপন্ন হয়। 
প্রকৃত বন্ধন অনাত্ববশ্যতা, অনাত্স বিষয়ের সাহায্য না পাইলে জীব আপনার সত্তা বোধ 
করিতে পারে না-মূঢ় হইয়া -পড়ে, ইহাই প্রকৃত বন্ধন; সুতরাং প্রকৃত মুক্তি স্বসম্বেদন- 
আচীর্ধ্ের যুকতিদিদ্ধান্তই স্বাধীনতা । এই স্বসন্বেদনস্বাধীনতাই মুক্ত পুরুষের প্রকৃত লক্ষণ 
বোাস্তবিরুদ্ধ। এবং ইহ! ভিন্ন কোন প্রকারে যুক্তিতত্বই প্রতিষ্ঠিত করা যায় না। 
আত্মার 'প্রত্যয়ান্পশ্ঠুতা, অর্থাৎ সর্ধসাক্ষী তিনি হইতে পারেন, এ শক্তি নিগুণবাদী 
সাংখ্যও অস্বীকার করে নাই। ম্বতরাং যদ্দি অব্যক্তনামীয় বা অবিদ্যানামীয় কোন চিতি- 
মহিমাতীত স্বতন্ত্র বা চিতিমহিমা হইতে বিলক্ষণ কোন কিছু থাকে, তবে আত্মার 
বিভুত্ববশতঃ আত্মাতে তাহা অবশ্যই সর্ববসময়েই বিশ্বিত হইবে, যদি সে দিক্‌ হইতে 


১৬৬ . অপরাজিতা ব্রহ্ষবিদ্তা 


্রষৃত্ব প্রত্যাহার করিবার শক্তি আত্মার না থাকে। সেই প্রত্যাহারশক্তি অস্বীকার 
করিলে অবিদ্যা বা অব্যক্তপ্রকাশ নিত্য হয় এবং স্বীকার করিলেই স্বাধীন ব্বসম্বেদন 
স্বীকৃত হয়। অবিদ্যার প্রকাশ মায়াবাদের মতে নিত্য নহে এবং জীবক্ষেত্রের মত 
ঈশ্বরক্ষেত্রে তাহার একান্ত বিপরিলোপও করা যায় না, আর অব্যক্তের ব্যক্ততাও 
সাংখ্যবাদের মতে নিত্য নহে। সুতরাং স্বসম্বেদনশক্তি অস্বীকার করিবার উপায় নাই 
এবং বেদান্ত সেই জন্তই পুনঃ পুনঃ মুক্ত পুরুষের উভয়লিঙ্গত্ব বর্ণন করিয়াছেন। মুক্ত 
পুরুষ কখনও চিন্সাত্র, কখনও ্রহ্মবদূভোক্তা। বেদীস্তের এই মুক্তিবর্ণন প্রকৃতপক্ষে 
আত্মার স্বাধীন স্বসম্বেদনতারই বর্ণন। স্বাধীন ্বসম্বেদনতাই মুক্তি এবং ব্রন্গের ব্রহ্ষাত্ব। 
অথচ আচাধ্যের মতে ইহা পুনঃ পুন; অন্বীকৃত হইয়াছে । সুতরাং বেদাস্তের সহিত 
আচার্ধ্যের যুক্তিসিদ্ধান্তে ও ব্রহ্মসিদ্ধান্তে একান্ত বিরোধ এবং আচারের যুক্তির অসারত। 
ইহা অতি উজ্জ্লভাবে প্রতিপন্ন করে। এমন কি, এই ক্রটি আচার্য্যের সমস্ত যুক্তিকে 
ধুলিশায়ী করিয়! দেয়। 

». বাল্যে জীব সারবোধে যে ক্রীড়ায় মত্ত থাকে, বয়োবৃদ্ধে যেমন সেগুলিকে অসার 
অকিঞ্চিকর বোধ করে, আত্মতত্বে উপনীত হইলে সর্ধচণঞ্চল্য বা সব্বশক্তিগ্রকাশই 
তদ্রুপ অকিঞ্চিংকর বোধ হয়। সুতরাং জগদ্ব্যাপাররূপ ব্রন্ষক্রীড়া সমস্তই তুচ্ছ, ইহা 
বলিতে গেলেও সঙ্গত হয় না। কেন না, ইহা বালকের ক্রীড়া নহে-_অনন্ত পূর্ণের অনন্ত 
শাশ্বত লীলা । স্থতরাং জগৎ মিথ্যাও নহে, তুচ্ছও নহে। 


আছাধ্যে উদ্দেশ্য? 

বস্তুতঃ আচার্য্য চাহিয়াছিলেন, _সন্ন্যাসবাদ প্রতিষ্ঠা করিতে এবং সেই জন্য কর্ম্মকে 
খণ্ডন করিতে । আত্মাকে মাত্র নিগুণ ন। বলিলে এ উদ্দেশ্য সিদ্ধ হয় না। পরমাআই 
জগত্রূপ গ্রহণ করিয়াছেন, এরূপ বলিলে তাহাতে ঈশ্বরত্ব বা কর্তৃত্ব আসিয়া পড়ে, 
পরমাত্মার নিক্ষিয়ত্ব আর প্রতিষ্টিত হয় না ও সঙ্গে সঙ্গে সন্যাসবাদ প্রতিষ্ঠা সুদূরপরাহত 
হয়, এই আশঙ্কায় তিনি পরমাআার শক্তিকে পারমাথিক সত্যশক্তি বলিতে পারেন না। 
কাজেই সে শক্তিকে সদ্মনৎ বলিয়া, অবিদ্ধা নাম দিয়া আত্মার পারমার্থিক নিক্ক্িয়ত্ব রক্ষা 
করিতে চেষ্টা করিয়াছেন। সদসংরূপা অবিদ্যাকে জগংকারণ বলিলে পারমার্থিক দ্বিতীয় 
তত্ব পরিহার কর! হইবে, জগতের ও কর্মের পারমার্থিকত। নষ্ট করা হইবে, অথচ পরমতত্বের 
অদ্বিতীয়ত্ব অক্ষুণ্ন রাখা! হইবে এবং শুন্তবাদেও নীমিতে হইবে না, ইহাই তাহার যুক্তির 
ভিত্তি। ব্র্দের জ্ঞানশক্তিই বিদ্যা এবং এ শক্তিপ্রভাবেই তিনি অবাঙমনসগোচর 
হইয়াও নিগুণ ও সগুণ উভয়লিঙ্গাত্মক ঈশ্বরত্ব পরিগ্রহণ ও জগত্রচন। করেন, এ কথাটি 
স্বীকার করিলে সত্যশক্তিসম্ভৃত বলিয়া জগৎকে ও কর্্মকে সত্য বলিতে হয় এবং কণ্ম 
ব্রহ্মজ্ঞানের উপায়ন্বরূপ হইয়! পড়ে, নিগুণত্বের প্রাধান্য আর রাখা যায় না ও তাহার 
ফলস্বরূপ সন্ন্যাসবাদ অপ্রতিষ্ঠ হইয়া পড়ে । কাজেই বিদ্যাকে পরিহার করিয়া, অবিদ্যাকে 
জদগাশ্রয় বলিতে সাম্প্রদায়িক মত পোষণের জন্য বাধ্য হইয়াছেন এবং বিদ্যা ও অবিদ্যার 
ভেদটি ইচ্ছা করিয়া পরিহার করিয়াছেন, শ্রুতির মন্মের সহিত তাহার যুক্তি তুলনা করিয়! 
দেখিলে ইহ! স্পষ্টভাবেই হৃদয়ঙ্গম হয়। নিগুণ আত্মার সাংখ্যোক্ত বহুত্ব অস্বীকার করিতে 
পারিলে এবং প্রকৃতিটিকে অপারমার্থিক প্রতিপাদন করিতে পারিলে সহজেই অদবৈতবাদ 
প্রতিষ্টিত হয় ও সন্ন্যাস আশ্রয় পায়। শ্রুতি ভূয়োভূয়ং অদ্বৈত আত্মার কথ। বলিয়াছেন। 
আচার্য সে অংশে শ্রুতিবলে বলবান্‌; নিগুণাত্মক শ্রুতিও যথেষ্ট আছে। শুধু, প্রকৃতিটিকে 
কোনরূপে অপারমার্থিক করিতে পারিলেই অদ্বৈতবাদ ও সন্গ্যাসবাদ সম্প্রতিষ্ঠ হইয়া যায় । 
এইরূপ যুক্তি অনুসরণ করিতে গিয়া তিনি অধ্যাসবাদ রচনায় বাধ্য হইয়াছিলেন এবং 
সেই জন্ত সাংখ্যের আত্মানাত্মরঞ্জনা-বিজ্ঞানই তিনি ত্রহ্মবাদে অধ্যাসবাদ আকারে প্রবিষ্ট 
করাইয়াছেন। 


৯৮ 


শ্রর্তিবিঙাল। 

জগতের এই অবিষ্ভামূলতা, পারমার্থিকসত্বাশূন্যতারূপ মিথ্যাত্ব ও অধ্যাসবাদ প্রতিষ্ঠা 
করিতে আচার্ধ্য শঙ্কর প্রধানত: যে জাতীয় শ্রুতির সাহায্য লইয়াছেন, তাহার কতকগুলি 
নিয়ে প্রদত্ত হইল। | 

১। বাচারস্তণং বিকারো নামধেয়ং মুক্তিকেত্যেব সত্যং। ( ছা? ৬১1৪) 

২। অনৃতেন হি প্রত্যুঢাঃ*."তেষাং সত্যানাং সতামন্থতমপিধানম্‌ (ছা, ৮৩1১-২) 

৩। মায়ান্ত প্রকৃতিং বি্ভাৎ মায়িনস্ত মহেশ্বরং। ( শ্বেতা 81১০ ) 

৪। ইন্দ্রো মায়াভিঃ পুরুরূপ ঈয়তে। (বৃহ) 

«অধ্যাস,” “মায়! মিথ্যা” বা! “জগদ্ভাস্তি” এইরূপ উল্লেখ শ্রুতিতে কোথাও পাওয়। 
যায়না । “বাচারস্তণং বিকারো নামধেয়ং মৃত্তিকেত্যেব সত্যং” এই শ্রুতিদ্বারা জগতের 
সত্য উৎপত্তিই বিশদভাবে বর্ণিত হইয়াছে । জগৎ উৎপন্ন হয় নাই, মাত্র একটা ভ্রমদর্শন__ 
এ ভাবের বিন্দুমাত্র ইঙ্গিতও সেখানে নাই, এ কথা পুর্বের্ব বিশদভাবে দেখাইয়াছি। প্রকৃত 
পক্ষে মৃত্তিকা হইতে কুস্ত যেমন উৎপন্ন হয়, অথচ কুস্ত যেমন মৃত্তিক ভিন্ন কিছু নহে, 
মৃত্তিকারই নামরূপক্রিয়াপ্রকাশ এবং শুধু সেই জন্ সে ক্রিয়া নাম মাত্র বিকারপদবাচয-_ 
এ জগৎও তেমনই সত্য সত্য তাহা! হইতে উৎপন্ন হয় বাঁ তিনি সত্য সত্য জগন্ৃপ্তি পরিগ্রহণ 
করেন এবং এইরূপে জগৎ হইলেও উহ তাহার নাম, রূপ ও ক্রিয়াপ্রকাঁশ, উহ! বস্তত; 
তিনি। সে ক্রিয়ার নামরূপগুলি প্রকৃত বিকার নহে, নামমাত্র বিকার, উহাতে আত্মার 
নিরবদ্যতা দুষ্ট হয় না। সাক্ষাৎ সং হইতে ও তীাহারই ঈক্ষণে জগতের সত্য উৎপত্তি । মে 
উৎপত্তির ক্রমধার! কিরূপ এবং জগৎ যে সত্য সত্য তাহারই স্বকৃত ক্রিয়াবিলাস এবং সে 
ক্রিয়াপ্রকাশ করিতে যাইয়া তিনি অবিকৃতই থাকেন, ইহা! বর্ণনা করাই যে সেখানে শ্রুতির 
অভিপ্রায়, ইহা স্বল্লমেধা লোকেও সহজে বুঝিতে পারে। চেতন অচেতনের একত্ 
দেখাইবার জন্ত মন অন্নময়, প্রাণ আপোময়, বাক তেজোময়, এইরূপে সেখানে যে বিশদ 
বর্ণনা খষি দিয়াছেন এবং মন, প্রাণ, বাক্‌ পরমদেবতায় একীভূত হয় বলিয়া পরমার; 
তেজ, জল ও অন্ন যে পরমাত্বারই মূলতঃ প্রকাশ এবং এই বিশ্বের যাহা কিছু বিজ্ঞাত হওরা 
যায়, তাহা যে তাহার ঈক্ষণেরই প্রভাবজাত বাক্‌ প্রাণ মনোময় বোধক্রিয়া এবং সে 
সমস্তই যে তাহার ত্রিবৃতের সমাস, ইহাই খষি সেখানে স্পষ্ট করিয়! বুঝাইয়াছেন এবং এই 


শ্রুতিবিচার ১৩৯ 


সমাস রচনা যে সত্য সত্য হয়, ইহাই সেখানে মুল সিদ্ধান্তরূপে পাওয়। যায়। একবিজ্ঞানে 
সর্ধ্ববিজ্ঞান দেখাইতে খধি চেতন অচেতনের গতিসামান্য বিশদভাবে বর্ণনা করিয়াছেন। 
বিজ্ঞাত বস্ত আকারে সমাস রচনা হয় না, শুধু একটী কল্পনামাত্র ব্রন্মে ফোটে, এ ভাক্রে 
কথা সেখানে বিন্দুমাত্র নাই, বরং ইহার বিপরীত কথা৷ সেখানে বল! হইয়াছে। এ বিশ্ব 
বদ্দি জীবের কল্পনার মত ব্রন্মের বিজ্ঞানমাত্রেই সমাপ্ত হইত, তাহ। হইলে এ সমাস রচনার 
কথা খধি বলিতে পারিতেন ন! ; কেন না, সমাস রচনাই বস্ত্র রচনা । সকল বস্তই যে 
এইরূপ সমাস, খষি তাহ! বুঝাইবার জন্য একটা স্বতন্ত্র প্রপাঠকই দিয়াছেন। অথচ 
আচার্য্য শঙ্কর এই শ্রুতি অবলম্বন করিয়া জগদ্বন্ত যে রচিত হয় নাই, ভ্রমমাত্র রচিত 
হইয়াছে, এইরূপ সিদ্ধান্ত প্রতিষ্ঠা করিবার চেষ্টা করিয়াছেন। বস্তু বলিয়া “স্বতন্ত্র” কিছু 
নাই, মূলতঃ বস্ত আত্মাই, ইহাই শ্রুতির অভিপ্রেত। কিন্তু বস্তু বলিয়া কিছু নাই, 
ইহ] ভ্রমমাত্র-_বস্ত আকারে দৃষ্ট হইতেছে, এই মত উক্ত শ্রুতিদ্বার] বিন্দুমাত্র পোষণ করা! 
যায় না। 

“অনৃতেন হি প্রত্যুঢা” এই শ্রুতি উদ্ধার করিয়া তিনি যে জগতের মিথ্যাত্ব প্রতি- 
পাদন করিতে চেষ্টা করিয়াছেন, উহা'ও উক্ত শ্রুতির কদর্থ। সেখানে বল! হইয়াছে,_-“ইমাঃ 
সর্ববাঃ প্রজা অহরহ্গচ্ছন্ত্য এতং ব্রহ্মলোকং ন বিন্স্ত্যন্তেন হি প্রত্যুটাঃ”__এই জোক সকল. 
অহরহ তাহাতে গমন করিয়াও তাহাকে জানিতে পারে না ; তাহার কারণ, তাহারা অন্ত 
জ্ঞানের দ্বারা প্রত্যুটু। এখানে জীবস্থ অবিগ্ভারই কথা হইতেছে । জীব অজ্ঞানাচ্ছন্ন 
বলিয়া ব্রন্মে প্রবেশ করিয়াও ব্রক্মকে জানিতে পারে না, ইহা! হইতে জগৎ মিথ্যা! বলিবার 
বিন্দুমাত্র সঙ্কেতও পাওয়। যায় না। জীবের এ অজ্ঞানতা বা জীবাশ্রিত অবিদ্যা আমরাও 
স্বীকার করি, কিন্তু সে অবিষ্ভা যে জগতকারণ, আচার্য শঙ্করের এ কথা এই শ্রুতির দ্বারা 
প্রমাণিত হয় না। ইহার পুর্বে ছান্দোগ্যের এই অষ্টম প্রপাঠকে খষি দহরপুণ্ডরীকের কথা 
বর্ণন। করিয়া, যাহা কিছু আছে, যাহা কিছু নাই, সমস্তই ইহাতে সমাহিত-_“যচ্চাস্তেহাস্তি 
যচ্চ নাস্তি সর্বং তদস্মিন সমাহিতমিতি” এইরূপ বলিয়াছেন। তারপর বলিয়াছেন,__ 
“তদ্য ইহাত্মানমনম্ুবিষ্ঠ ব্রজস্ত্যেতাংশ্চ সত্যান্‌ কামাংস্তেষাং সর্ববেষু লোকেঁু অকাম- 
চারে ভবত্যথ য ইহাত্মানমনুবিদ্ত ব্রজন্ত্যেতাংশ্চ সত্যান্‌ কামাংস্তেষাং সর্ববেধু লোকেষু 
কামচারে! ভবতি ।৮-_যাহাদিগের কামন। ও কর্ম অনৃতজ্ঞান-সমাবৃত বা! যাহারা আত্মাকে 


১৪০ অপরাজিতা ব্রহ্মবিদ্া 


না জানিয়া ও কামনাসকলকে সত্য বলিয়া না জানিয়া৷ আত্মাতে প্রবেশ করে, তাহারা 
সর্বধবলোকে অকামচারী হয়, কিন্তু যাহার! আত্মাকে জানিয়া ও কামনা বা কর্্মসকলকে সত্য 
বলিয়া জানিয়! তাহাতে প্রবেশ করে, তাহার! সব্বলোকে কামচারী হয়। এইরূপ বলিয়া, 
খধি তারপর আত্মঙ্, আপ্তকাম পুরুষ কেমন করিয়! সেখানে স্বাধীন ভাবে স্বীয় কামচারিত্ব 
সঙ্কল্পমাত্রে ভোগ করিতে পারেন, তাহা, বিশদভাবে বর্ণনা করিয়া আত্মসভভূতির সত্যতা 
বুঝাইয়াছেন। পরমাত্মাকে সত্যকাম সত্যসঙ্কল্প বলায় তাহার নিরঞ্জনত্বের হানি হয় না। 
“নহি দ্রষটদৃর্টেবিপরিলোপো! বিদ্যতে” এই শ্রুতির দ্বারা তিনি সেই পরম অবাঙমনস- 
গৌচর ক্ষেত্রে ভ্রষ্টা হইয়ীও ত্রষ্টী নহেন, শ্রোতা হইয়ীও শ্রোতা নহেন, এই ভাবে 
যেমন কথিত হইয়াছেন, তেমনই কামময় হইয়াও অকাম, এই হিসাবে তাহাকে সত্যকাম 
বলা হইয়াছে বুঝিতে হইবে। স্মুতরাং মুক্তক্ষেত্রের বা ঈশ্বরক্ষেত্রের আপ্তকামত্ব ব! 
সত্যকামত্বই আমরা এই শ্রুতিতে দেখিতে পাইলাম এবং সত্য সত্য জগত্রচনার-_শুধু 
জগণ্ড কল্পনার নহে, মূল কারণত্বও তাহাতে নিহিত দেখিলাম । পরমাত্বার ঈশ্বরত্বের ন্যায় 
মুক্ত পুরুষের এই আপ্তকামত্ব জ্ঞানকর্ম্মসমুচ্চয় দেখাইয়া দেয়। কর্্মমূল কামনা অথবা 
কাম্য ফলসকলের সত্যতা ও আত্মাশ্রয়ত্ব সম্বন্ধে এইরূপ উল্লেখ থাকায় ব্রন্ৈশ্ব্ধ্য জগতের 
ও ব্রন্মাজ্ঞ পুরুষের কামচারিত্বের সত্যতা ই প্রতিপাদিত হইয়াছে । 

এইরূপ বলিবার পর খবি বলিতেছেন,--“ত ইমে সত্যাঁঃ কাম। অনুতাপিধানা 
মুক্তাবস্থার এই সত্য ভোগ-সকল ( বদ্ধক্ষেত্রে ) মিথ্যাজ্ঞানে আচ্ছাদিত। “তেষাং সত্যানাং 
সতামন্ৃতমপিধানস্ত” সংম্বরূপে বিদ্ধমান সেই সত্যভোগ-সকলের অন্তই আচ্ছাদন। 
মিথ্যা সম্বন্ধে এইরূপ বলা থাকায় স্পষ্ট বুঝা! যাইতেছে, অবিদ্ভাকে বা মিথ্যাকে জগৎকারণ 
বলা হইতেছে না। জগৎকারণ সম্বন্ধে কোনও কথা খধি এখানে উল্লেখ করেন নাই, শুধু 
জীবক্ষেত্রের অবিদ্ভার কথাই বলিয়াছেন। অধিকস্ত সেই কথা বলিতে গিয়া জগতের 
সত্যতাই গৌণভাবে প্রতিপাদিত হইয়াছে । 

“মায়ান্ত প্রকৃতিং বিদ্যাৎ মায়িন্তর মহেশ্বরং» “ইন্দ্রো মায়াভিঃ পুরুরূপ ঈয়তে”__ 
মায়াকে প্রকৃতি বলিয়! অর্থাৎ বিশ্বের উপাদান বলিয়া এবং মায়াময়কে মহেশ্বর বলিয়। 
জাঁনিবে, ইন্দ্র অর্থাৎ ঈশ্বর মায়াদ্বারা বহুরূপী হন, এই প্রকারে শ্রুতি মায়ার কথা 
বলায় জগং যে মায়িক এবং মায়িক অর্থেই অবিষ্ভাজাত মিথ্যা, আচার্য্য এইরূপ সিদ্ধান্ত 


শর্মতবিচার ১৪১ 


প্রতিষ্ঠা করিবার প্রয়াস পাইয়াছেন। কিন্ত এইরূপ সিদ্ধান্ত গ্রহণ করিবার কোন যুক্তিযুক্ত 
কারণ নাই । শ্রেতাশ্বতর উপনিষদে প্রথমে “য একোহবর্ণে বহুধা শক্তিযোগাৎ”__যিনি 
অবর্ণ এক অদ্বিতীয়, তিনি শক্তিদ্বারা বহুব্যপ্রনাযুক্ত হন, এইরূপ বল! আছে এবং তারপর 
তিনি অগ্নি, তিনি বায়ু, তিনি স্ত্রী, তিনি পুরুষ, তিনি সর্ধরূপে জাত হইয়াছেন, এইরূপ 
বলা আছে ও এইবপে পরমার্থতঃ জীব, জগৎ ও ঈশ্বরের একত্ব বর্ণন। কর! হইয়াছে । 
তারপর “অজামেকাং লোহিতশুরুকৃষ্ণাং” এই বলিয়া শ্রুতি এক প্রকৃতির কথা বলিয়াছেন, 
তারপর ঈশ্বরকে মায়িক বলিয়া এবং মায়াই সেই প্রকৃতি, এইরূপ বলিয়া, সেই মায়াশক্তি 
ও প্রকৃতি যে পরমাত্মারই শক্তি, ইহাই বুঝাইয়াছেন। মায়াকে প্রকৃতি বলিয়াই জানিবে 
এবং মায়াময়কে মহেশ্বর বলিয়া জানিবে, এরূপ বলায় সে মায়া যে প্রকৃতি বা তাহারই 
শক্তি, ইহাই স্পষ্ট জানা যাইতেছে। সঙ্গে সঙ্গে বল! হইয়াছে,_“অন্মান্বায়ী স্থজতে 
বিশ্বমেতৎ তন্মিংশ্চান্তে। মায়য়। সন্গিরুদ্ধঃ» -এই প্রকৃতি বা মায়াশক্তি হইতে ঈশ্বর এই 
বিশ্ব স্থজন করেন এবং সেই বিশ্বে জীবসকল মায়াদ্বারা সন্গিরদ্ধ। এইরূপ বলায় এই 
প্রকৃতিশক্তি যে ছুই রূপে কার্যযকারিণী, ইহ! স্পষ্ট বুঝা যাইতেছে । ..এএই প্রকৃতি ধাহার 
শক্তি, তিনি ইহার দ্বার। বিশ্ব রচনা! করেন এবং সেই বিশ্বে প্রকৃতি বা মায়ার দ্বার 
জীবরূগী তিনিই আবদ্ধ থাকেন। জগতের মূল কারণন্বরূপ যখন তিনি ভিন্ন অন্য কেহ 
নাই এবং সেই এক দেবতাই আপনাকে স্ত্রী পুরুষ প্রভৃতিরূপে বু করেন, এই শ্রুতিতে 
যখন এ কথা পূর্বেব দেওয়া আছে এবং এই মায়া যখন তাহারই শক্তি, তখন পরমার্থতঃ 
একই শক্তি যে ভিন্ন ভিন্ন ছুই রূপে কাধ্যকারিণী, ইহা স্পষ্ট দেখিতে পাওয়া 
যাইতেছে । তারপর যিনি সমস্ত যোনিতে যোনিতে অধিষ্ঠান করেন, ধাহা হইতে 
সমস্ত জাত হয় ও ধাহাতে সমস্ত লীন হয়, যিনি দেবতা-সকলের প্রভব ও উদ্ভব, যিনি 
বিশ্বাধিপ, যিনি বিশ্বের একমাত্র পরিবেষ্টুনকারী, এইরূপ বলায় বিশ্বের যে সত্য সত্য 
উদ্ভব ও বিলয় রহিয়াছে, ইহা' স্পষ্টীকৃত হইয়াছে এবং তাহাকে জানিলেই যে মুক্তি হয়, 
ইহাও সঙ্গে সঙ্গে বলা হইয়াছে। “তমেব জ্রাত্বা মৃত্যুপাশাংশ্ছিনত্তি”__সেই ' ঈশ্বরকে 
জানিয়া মৃত্যুপাশ ছিন্ন করা যায়, এরূপ বলায় স্পষ্ট বুঝা যাইতেছে, সেই মায়াশক্তিকে 
তুচ্ছ বা মিথ্যা কর! হয় নাই, পরস্ত সেই মায়া যে তাহারই অপরিমেয়া শক্তি এবং সেই 
শক্তিময়ত্বই তাহার ঈশ্বরত্ব এবং সেই শক্তিমান্কে জানাই মুক্তির উপায়, এইরূপ বলিয়। 


১৪২ অপরাজিত৷ ব্রহ্মবিষ্তা 


সেই শক্তিমহিমাই ভূয়মান হইয়াছে । এখানে তাহার নিক্ষলত্ব বা নিরঞ্জনত্বের কোনও 
উল্লেখ নাই, অথচ তাহাকে জানিলেই মুক্তি হয়, এরূপ বলায় সে মায়াশক্তিকে তুচ্ছ 
করিবার বিন্দুমাত্র অবসর নাই, বরং ঈশ্বরত্বের যুক্তিপ্রদাতৃত্বই কথিত হইয়াছে । 

তারপর দেখ, সেই পরম অদ্বিতীয় অবর্ণ দেবতা, শক্তি দ্বারা এইরূপে জীব, জগৎ ও 
ঈশ্বর সাজেন, প্রথমে এই কথা বলিয়া, মধ্যে--“তয়োরেকঃ পিগ্পলং সাছত্যনশ্বন্নন্তোইভি- 
চাকশীতি”-_- একজন কর্্মকালে ভোক্তা, অন্ত জন অভোক্তা-ড্রষ্টা, এইরূপ বল! হইয়াছে। 
ইহ] ছ্বারা যদি কেহ সেই পরমতত্বে শক্তি ও সত্তারপ বা জীব ও ঈশ্বররূপ ত্বগত ভেদ 
কল্পনা করে, সেই জন্য পরে বলিতেছেন,__প্যদাতমস্তন্ন দিবা ন রাত্রির্ন সন্ন চাসঞ্থিব এব 
কেবলঃ। তদক্ষরং ততৎসবিতৃবরেণ্যং প্রজ্ঞ। চ তম্মাৎ প্রস্থতা পুরাণী”-_জ্ঞান প্রকাশ হইলে 
অর্থাৎ ব্রন্মজ্ঞানোদয়ে আর দিবারাত্রি থাকে না, সৎ ও অসৎ থাকে না, মাত্র শিবস্বরূপ 
পরমাত্মীই থাকেন অর্থাৎ সেই পরমতত্বে সৎ অসৎ, এরূপ বিভাগ কল্পনা করিবার মত 
কোন কিছু থাকে না; সুতরাং তাহাতে স্বগতভেদ নাই, তিনিই অক্ষর। সেই ঈশ্বরের 
যে বরণীয়া! সনাতনী প্রজ্ঞাশক্তি, তাহা তাহা! হইতে প্রশ্যতা হয় অর্থাৎ সেই শিবস্বরূপ 
পরমতত্বে শক্তি ও সত্তারূপ কোন ভেদ থাকে না, তিনি প্রজ্ঞা বা ঈক্ষণশক্তিরূপে প্রকাশিত 
হন বা সে শক্তি তাহ] হইতে প্রস্থত হয়। এই অধ্যায়টির প্রথমেই “একোহবর্ণঃ৮ থাকায় ও 
তিনি অগ্নি, তিনি বায়ু,তিনি স্ত্রী, তিনি পুরুষ, এইরূপ বলায় অদ্বৈতবাদই প্রতিষ্ঠিত হইয়াছে, 
চিৎ অচিৎ_সমস্তই যে তিনি, এরূপ বলা হইয়াছে । এবং তারপর ঈশ্বর ও জীবের ভিন্ন 
ভিন্ন ভাবে উল্লেখ থাকায় ও দদ্বা স্ুপর্ণণ” এরূপে ছুই জনের কথা থাকায় এবং “অজে। 
হোক?) অজামেকাম্” এই প্রকারে শক্তি ও আত্মার ভিন্ন ভিন্ন ভাবে উল্লেখ থাকায় যদি 
কেহ মূল তত্বের অদ্ধিতীয়ত্বে আশঙ্কা করে বা স্বগত ভেদের কল্পনা করে, এই কারণে সেই 
শক্তি যে তাহ! হইতে প্রস্থত, তাহারই শক্তি এবং পরমতত্বে যে সদসদাদি ও শক্তি- 
সত্তারপ কোন ভেদ থাকে না, ইহা! খষি স্পষ্ট করিয়া বুঝাইয়াছেন। এবং সে শক্তিযে 
তুচ্ছ ভ্রমশক্তি নহে, পরস্ত মহামহিম, সেই শক্তিপ্রকাশে পরমাত্ম! সর্কেশ্বর হন, এরূপ 
বলিয়। খধষি অদ্বৈত তত্ব প্রতিষ্ঠিত করিয়াছেন । অথচ এই শ্রুতিগুলিই ছৈতবাদীরা ও 
স্বগত ভেদবাদীরা শ্ব স্ব মত পোষণের জন্য ব্যবহার করেন এবং আচার্য্য শঙ্করও এই মায়া 
শবের উল্লেখ অবলম্বন করিয়। জগতের ত্রাস্তিত্ব প্রতিপাদনে প্রয়াস পান, ইহাই বিশ্ময়কর। 


শর্মতিবিচার ১৪৩ 


এঁ একই শক্তিদ্বারা ঈশ্বরত্ব ও জীবত্বরূপ ছুই বিভিন্ন লীল! অনুষ্ঠিত হয়, ইহ! পর্বে 
বলা হইয়াছে । এইবার দেই কথাটি বিশেষ ভাবে বলিতেছেন,__“ক্ষরস্তবিদ্যা হামৃতস্ত 
বিষ্ভা বিষ্ভাইবিদ্ধে ঈশতে যন্ত সোইন্যঃ__এইরূপ বলিয়া! খষি সেই মায়াশক্তির বিদ্যা ও 
অবিষ্ভানামীয় ছুই বিভাগ দেখাইয়াছেন। পূর্ব্বে এই শক্তির যে ছুই প্রকার ক্রিয়ার বথা 
বলিয়াছি, এই বিভাগের দ্বারা তাহাই স্পষ্ট করিয়া ব্যাখ্যাত হইয়াছে অর্থাৎ বিদ্যাদ্বারা 
তিনি জগতের স্থষ্টি স্থিতি লয় সম্পাদন করেন ও সে জগৎপ্রকাশের সর্ধত্র আপনার 
আত্মত্বই দর্শন করেন, আর অবিদ্যার দ্বারা তিনি জীবরূপ ব্যবহার নির্বাহ করেন ও খণ্ড 
অনাত্মদর্শী হন। স্থৃতরাং পারমাধিক হিসাবে এক আত্মশক্তি হইলেও এবং সেই শক্তিকে 
প্রকৃতি ও মায়া বলিয়া সাধারণ ভাবে এই শ্রুতিতে উল্লেখ থাকিলেও কার্য্যতঃ উহা! যে ছুই 
ভিন্ন রূপে প্রকাশিত হয়, ইহ] বুঝিতে কোন কষ্ট হয় না । স্তরাং এই শ্রুতিগুলি হইতে 
অবিদ্যা যে জগৎকারণ নহে, বিদ্যাই জগৎকারণ, ইহা পাওয়া গেল এবং আচার্য্য শঙ্কর- 
কথিত অবিদ্যার জগন্মলতা নিঃসংশয়তাবে পরিত্যক্ত হইল এবং সঙ্গে সঙ্গে ইহাও বুঝা 
গেল, এখানে মায়। শব্দ তুচ্ছত্বাদিভাব প্রকাশের জন্য ব্যবহৃত হয় নাই, পরস্ত মহামহিম 
সত্য বিশ্বেশ্বরী শক্তি অর্থে ব্যবহৃত হইয়াছে । জগতে যেমন শক্তি ও সততায় তেদ দেখা 
যায়, আত্মশক্তি ও আত্মাতে সে ভেদ পরমার্থত; নাই,-একই। পরমার্থতঃ তিনি শক্তি 
হইয়াও শক্তি নহেন অথবা শক্তি না হইয়াও শক্তি--এইটুকুর জন্য সে শক্তিকে মায়! 
বল! হইয়াছে । 

বৃহদারণ্যকে মধুপ্রকরণে “ইন্দ্রো৷ মায়াভিঃ পুরুরূপ ঈয়তে” এইরূপ বল। আছে। 
এখানে “মায়া” শব্দ হইতে মিথ্যাভাবাত্মক কোনও কিছু কল্পনা করিবার বিন্দুমাত্র উপায় 
নাই। ভূত-সকলকে সাক্ষাদ্ভাবে পুনঃ পুনঃ মধু বা আত্মা বলিয়! ভূত-সকলের তুচ্ছত্ব 
নিরাকৃতই হইয়াছে ; এবং শেষে *অয়মাত্মা ব্রহ্ম সর্বানুতূরিতি অনুশাসনম্”_-এই কথা , 
স্পষ্ট বলায় ব্রহ্ম যে সর্বভূতের অন্ুভবকর্তা, ইহাই বলা হইয়াছে। তিনিই তৃত্ত এবং 
তিনিই ভূতের অনুভবকর্তা, এই শক্তিবৈচিত্র্য লক্ষ্য করিয়াই শল্তিকে মায়া শবে উল্লেখ 
কর! হইয়াছে। 

অবিদ্যা আমরা স্বীকার করি ). ইহা সাক্ষাৎ জীবাশ্রিত জীবাশ্রিত। এই অবিদ্যাও পরমার্থতঃ 
অসং_বা মিথ্যা নহে, ইহা! বিদ্তারই নামরপাত্বক ধ্ প্রকাশ। বিষয়ে বিষয়ে মমপ্রবিষ্ 


১৪৪ অপরাজিত৷ ব্রহ্ষবিদ্তা 
হইয়া, খণ্ড বিষয়ের বিশিষ্ট সার্থকতাটুকু বিশেষ ভাবে ভোগ করিতে তিনি সেই 


বিষয়সত্তামাত্রটুকুতেই বিশেষভাবে স্বীয় সত্তা বোধ করেন। তাহার অনন্ত স্াষ্টির 
আত্মশ্বরূপতায় উদাসীন বা নিরপেক্ষ হইয়া, খণ্ড সততায় বিশিষ্টভাবে সত্তাবান বলিয়া সন্তাবান্‌ বলিয়া 
আপনাকে উপলব্ধি করা, ইহাই হইল বিদ্যা হইতে অবিদ্যাপ্রকাশ। ইহা হইতেই 
প্রতি খণ্ডে খণ্ডে স্বেচ্ছায় অনুপ্রবিষ্ট আত্মা একত্বে লক্ষ্য ন! রাখিয়া বহুত্বেই বিশে বিশেষভাবে 
লক্ষ্যসম্পন্ন হন এবং অনুপ্রবিষ্ট প্রত্যেক ক প্রত্যগাত্মাই আপনা হইতে, অন্থত্র সমস্ত স্তত্র সমস্ত অনাত্ব ও. 
অচিদূবোধে দর্শন করেন,_ইহা! সত্যের আংশিক. দর্শন, পরস্ত মিথ্যা বা ত্রমদর্শন নহে, 
এবং এবং অসঙ্গ অসঙ্গ আত্মার | র ইহা ইচ্ছাকৃত । পরমার্থতঃ সেই আত্মাই সমস্ত বলিয়৷ এবং আপাত? 
অনুভূত ৃত জীবভাবের অস্তরালে প্রচ্ছন্নভাবে মহত্ব থাকে বলিয়া তিনি পুনরায় সেই অনাত্ব- 
প্রতীত খণ্ড-বোধসকলের উপরেও আত্মবোধ ও আত্মীয়বোধ প্রতিষ্ঠিত করিতে পারেন 
এবং এই রকমেই স্থখে হুঃখে আমি সুখী, আমি ছুঃখী, এই প্রকার আত্মবোধসম্পন্ন হন 
এবং স্ত্রীপুত্রে আমার স্ত্রী, আমার পুত্র, এই প্রকার আত্মীয়বোধসম্পন্ন হন এবং মমত্বের 
বিষয়-সংযোগে ও বিয়োগে প্রমোদযুক্ত ও শোকাতুর হন। ইহা তাহার মূল পরমাত্মত্বেরই 
খণ্ড বিলাস। পরমাত্মা এইরূপে জীব সাজিয়া, আবার ঈশ্বরবূপে এই জীব ও জগদ্‌- 
ব্যবহারে স্বীয় একত্ব বিধায় আমিই সমস্ত হইয়াছি, এইরূপ প্রত্যভিজ্ঞা সমুচ্চিত রাখেন, 
ন্তরাং এ ঘটনাটী মিথ্যা নহে এবং পরমার্থতঃ অবিদ্যা কোন সদসৎ পদার্থ নহে, __ইহ। 
বিদ্ারই ব্যবহারিক রূপাস্তর । পরমেশ্বর যখন বিষয়ানুপ্রবিষ্ট হইয়া জীব হয়েন, বিষ্যাও 
সেই সঙ্গে জীবোচিত অবিদ্যারূপ ধারণ করে। পরমার্থতঃ সমস্তই ব্র্মপ্রকাশ ; স্ৃতরাং 
নির্দোষ । স্বাধীন স্বয়ংজ্যোতিঃ পরমাত্মা পূর্ণত্ব বিধায় এরূপ লীলা-প্রকটনে সমর্থ । খণ্ডাখ্ড 
উভয়বিধ লীলা তাহাতে সমন্বিত করিতে ন পারিলে ব্রন্মত্বের হানি হয়। সুতরাং এই. 
অবিদ্যা-প্রস্ত জগদ্‌ব্যবহার বিদ্যাবিলাসেরই অংশবিশেষ। খণ্ড ব্যবহার হইলেও বা 
সত্যের আংশিক বিলাস হইলেও ভূম। স্তুখস্বরূপ সেই ব্রন্মের বিলাস ভিন্ন ইহা! অস্ত কিছুই 
নহে। এই কারণেই বৃহদারণ্যকে স্পষ্টভাবে বল হইয়াছে,_“ন বা অরে পত্যুঃ কামায় 
পতিঃ প্রিয়ো৷ ভবতি আত্মনস্ত কামায় পতিঃ প্রিয়ো ভবতি, ন বা অরে জায়ায়ৈ কামায় জায়া 
প্রিয় ভবতি আত্মনস্ত কামায় জায়! প্রিয় ভবতি, ন বা অরে সর্বস্ত কামায় সর্ধং প্রিয়ং 
ভবতি আত্মনস্ত কামায় সর্ববং প্রিয়ং ভবতি।” পতির জন্য পতি প্রিয় নহে, আত্মার 





 শ্র্তিবিচার ১৪৫ 


জন্যই পতি প্রিয়ঃ জায়ার জন্য জায়া প্রিয় নহে, আত্মার জঙ্যই জায় প্রিয়; সর্ধ্বের 
জঙ্ত সর্ব প্রিয় নহে, আত্মার জন্যই সর্ব প্রিয়। আত্মাই সর্ববমুর্তি--এই জন্যই সমস্তেই 
প্রিয়বোধ প্রকাশ পাইতে পারে। যেখানে অপ্রিয় দ্বেষাদি বোধ ফোটে, সেখানে বুঝিতে 
হইবে, সেই খণ্ড সত্তার স্বাতন্ত্যাপেক্ষায় উহার বিকাশ। আবার এই পারমার্থিক 
এতদা স্ব্যবশতঃ মুক্ত পুরুষেও আপ্তকামত্ব ও ব্রৈশ্বর্ধ্য ভোগ সিদ্ধ হয় ও মুক্ত হইয়াও 
খণ্ডভাবাশ্রিত ভিন্ন ভিন্ন ভোগে ভোক্তা হন। শ্রুতিতে এই জন্য যুক্ত পুরুষের এইরূপ 
মহিমা স্পষ্টরূপে বর্ণিত হইয়াছে_“স যদি পিতৃলোককামে। ভবতি সন্বল্লাদেবাস্ত পিতরঃ 
সমুত্তিষ্ঠন্তি'.****যং কামং কাময়তে সোহম্য সঙ্কল্লাদেব সমুত্তিষ্ঠতি।” এই ভোগসকল 
যে তুচ্ছ নহে, সত্য বা সত্যেরই বিভিন্ন প্রকাশ, ইহ! পূর্বে বলিয়াছি। তিনিই নিজে 
যখন সাক্ষাদ্ভাবে স্ত্রী পুরুষ, কুমার কুমারী, বৃদ্ধ প্রভৃতি বহুরূপে বন্ধা হন এবং অগ্নি, 
আদিত্য, বায়ু প্রভৃতি জড়ূমুর্তি পরিগ্রহণ করেন, ইহাই যখন শ্রুতির স্পষ্ট নির্দেশ, তখন 
তাহার সে লীলায় দোষদর্শন শুধু সংকীর্ণ দর্শন মাত্র। এবং সমস্ত বিশ্বভাবপ্রকাশকে ও 
অধ্যাত্ম বৃত্তিকেও ব্রহ্ম বলিয়া দেখিবার উপদেশই শ্রুতিতে পুনঃ পুনঃ কথিত হইয়াছে, 
মিথ্যা বলিবার উপদেশ নাই। 

বস্ততঃ আত্মপ্রত্যয়সার সেই পরমতন্বে অসংলাঞ্থিত কোন শক্তি আশ্রয়ীভূত করা 
যায় না, করিতে গেলেই উহ! বিভক্তবৎ প্রতিষ্ঠা করিতে হয় এবং অসংদর্শন ঘটে। 
যেমন অজ্ঞান বলিলে জ্ঞানের এঁকাস্তিক অভাব বল! হয় না, তেমনই অসৎ বলিলে সতের 
একাস্তিক অভাব বল! হয় না; পরস্ত এ সকল কলামাত্র বা অপ্রশস্ততাবোধক শব্দ এবং 
বিদ্ভামূলক বলিয় বিদ্যাতেই পর্যবসিত হয় ; উহাই অবিদ্যার নাশ বা অদৃশ্য হওয়া । 
পারমার্থিক নাশ শক্তির নাই,_শক্তি অবিনাশী। আচাধ্য শঙ্করের মতে অবিদ্ার নাশ 
হয়, এরূপ স্বীকার থাকায় উহা। বিজ্ঞান ও শ্রুতি, উভয়-বিরুদ্ধ হইয়াছে। পরস্ত অবিদ্ভার 
জগৎকারণত্ব দেখাইয়া এবং সেই অবিদ্যার বিনাশ স্বীকার করিয়া আচার্য অসতর্কে 
বোৌদ্ধবাদে উপনীত হইয়াছেন, এবং সাংখ্যবিভাগের গণ্তী হইতে আপনাকে উদ্ধার 
করিতে পারেন নাই। 


9৪) 


অন্ুুভুত্তি সবিশ্েম্ব, ক্রি নিব্বিরধিশ্শে। 


পরমাত্মতত্ব-বিচারে বোধক্রিয়ার বিশ্লেষণ একটা প্রধান অঙ্গ, এবং আচার্যা শঙ্কর ও 
রামানুজ, উভয়েই অনুভূতি বিচারছ্ধারা স্ব স্ব'মত পৌঁষণে যত্ব করিয়াছেন। সুতরাং বোধ- 
ক্রিয়া সম্বন্ধে একটু স্বতন্ত্র আলোচনা করিয়া ভাস্তকারদিগের মতের তারতম্য দেখিতে 
চেষ্টা করিব। সর্বাখ্যার অতীত অবাঙ.মনসগোচর পরমাত্মতত্বে শক্তিত্বের সমস্ত লিঙ্গই 
বিলয় হইয়া যায়, সেই জন্য সেই পরমসংস্থানকে প্রজ্ঞ, অপ্রজ্ঞ, উভয়তঃপ্রজ্ঞ, সৎ, অসৎ, 
সদসং, কোন আখ্যাতেই বর্ণশ। করা যায় না। “যস্তামতং তস্ত মতং মতং যন্ত ন বেদ সঃ», 
“যদি মন্যসে স্থুবেদেতি দত্রমেবাপি নূনং ত্বং বেখ ব্রহ্মণো রূপম্” “নান্তঃপ্রজ্বং ন বহিঃ প্রজ্ঞং 
নোভয়তঃপ্রজ্ঞং ন প্রজ্ঞানঘনং ন প্রজ্ঞং নাপ্রজ্ঞং৮__আ্তি এই ভাবে সেই তত্বের কথা 
বলিয়াছেন। এইরূপে আত্মতত্বের বাহির হইতে পরিদৃষ্টে তিনি অনির্দেশ্য হইলেও সে 
স্বরূপটি কিন্তু স্বপ্রকাশ অর্থাৎ আপনার কাছে আপনি কখনও অগ্ঞঞাত নন, এই জন্থা 
“আত্মপ্রত্যয়সারম্” এই লক্ষণটি মাওুক্যোপনিষদে উল্লেখ করা হইয়াছে। স্বতঃসিদ্ধভাবে 
স্বতাবতঃ আপনার কাছে আপনার দ্বারা আপনি প্রকাশিত থাকাটি তাহার নিত্য মহিমা 
এবং এই জন্যই তিনি ন্বপ্রকাশ নামে অভিহিত, ইহাই তাহার অপুর্ববত্ব। এবং সেই 
স্বপ্রকাশত্বরূপ মহিমার প্রত্যয়ান্ুদ্র্ত্বরূপ ধর্মটিও অবিনাশী, উহার বিপরিলোপ কল্পনা 
করা যায় না--“অবিনাশিত্বাৎ” শ্রুতি হইতে এ কথা আমর! পাইয়াছি। এবং সহজ 
বুদ্ধিতেও চেতনম্বরূপের চেতনত্বের বিপরিলোপ কল্পনা অসম্ভব। এইরূপ শুদ্ধ আত্মার 
প্রত্যয়ান্থপশ্ঠতা অর্থাৎ প্রত্যয়ে তাদাত্যবোধশক্তি কেহ অস্বীকার করিতে পারে না, এ কথা 
পুর্ব্বে বলিয়াছি ; প্রত্যয়দর্শনশক্তি তাহার থাকেই। কাজেই এই তত্বটিকে একাস্তভাবে 
পত্র” বা “অজ্ঞ” কিছুই বল! যায় না; কেন না, প্রত্যয়দর্শনশক্তি থাকা মানেই আপন 
সত্তাপ্রত্যয়ও সে শক্তিতে অন্ততঃ নির্ববশেষ ভাবেও থাকে । 

এইবার আচাধ্যদ্য়ের অন্ুস্ভূতি-প্রসঙ্গের কথা বলিব। আচাধ্য শঙ্কর বলিয়াছেন. 
“অন্ুভূতিই আত্মা” । কথাটি অবশ্য তিনি জ্ঞান অর্থে ই ব্যবহার করিয়াছেন, নতুবা বস্তুতঃ 
অনুভূতিকে আত্মা বলা তুল। অন্থৃভূতি শব্দটি একটা ক্রিয়াবাচক বিশেষ্য এবং উহ 
বিষয়াধীন জীবাত্মার বিষয়াধীন জ্ঞানক্রিয়ারই নামমাত্র । স্বাধীন বোধক্রিয়ার নাম অনুভূতি 


অনুভূতি সবিশেষ; কি নির্বর্শেষ ১৪৭ 


হইতে পারে না__“সস্ভতিই” উহার প্রকৃত নাম, ইহা! পূর্ব্বে বিশদভাবে বুঝাইয়াছি। 
কোন প্রত্যয় আশ্রয় করিয়া আপনাকে তদ্ং বোধ করার নামই অন্ুভৃতি। যাহাই. হউক, 
আচার্য্য শঙ্কর বলেন, শুদ্ধ অনুসভূতিটি একান্ত নির্ব্বিশেষ। জীবের সকল প্রকার 
বিষয়ানুভূতিতে জ্ঞান, জ্ঞাতা, জ্ঞেয়, যাহা! কিছু প্রকটিত হয়, সে সমস্তই পরিবর্তনশীল, সুতরাং 
অনিত্য, মাত্র তাহাদিগের আশ্রয়ন্বরূপ অনুভূতিরূপ যে শুদ্ধ সত্তাটি, সেটি অপরিণামী এবং 
সকল বিষয়ানুভূতির মধ্যে আশ্রায়রূপে নির্ব্বিশেষভাবে অবস্থান করে, সুতরাং *আত্মতত্ব 
একান্ত নিবির্শেষ। আচার্য রামানুজ বলেন, প্রদীপ যেমন নিজে প্রভাময় 'অথচৎপ্রভা 
তাহার আশ্রিত ধর্ম, চিদ্ঘন নিত্য “জ্” বা ভ্ঞাতৃম্বরূপ অহংপদার্থই তদ্রপ আত্ম! 
এবং চৈতন্য বা জ্ঞান তাহার আশ্রিত ধর্ম এবং এই জ্ঞান বা অনুভূতিটি আত্মন্বরূপ অহং- 
পদার্থের বিশেষণরূপেই অনুভূত হইয়া! থাকে । বিশেষতঃ কোন বিশিষ্টতা অবলম্বন ন! 
করিয়া অনুভূতি হইতেই পারে না; সুতরাং অনুভূতি আত্মা নহে। শঙ্কর বলেন,_ 
নির্ববিশেষ জ্ঞানই আত্মা, জ্ঞাতৃত্ব তাহার নাই। রামানুজ বলেন,--নিত্যজ্ঞাতা অহংস্বরূপই 
আত্মা, জ্ঞান তাহার ধর্ম । মোটকথা, একজন ধর্্মভাবটিতে এবং অন্য জন ধন্্ী ভাবটিতে 
জ্যোতিঃ দিয়! দেখিতে চেষ্টা করিয়াছেন । 

৬দৃশির স্বপ্রকীশত্বকে আত্মপ্রত্যয় ও স্বপ্রকাশত্বরূপ মহিমা প্রত্যয়, এই ছুই প্রকারে 
বিভক্ত করিয়। দেখা যাইতে পারে। ইহার মধ্যে আত্মপ্রত্যয়টি অপরিণামী এবং মহিমা- 
প্রত্যয় ব্যক্তাব্যক্তময়। শুদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার অনির্বচনীয় সংস্থানে স্বাভাবিক আত্মজ্বানটি 
থাকে, কিন্তু তাহাকে শক্তিপ্রকাশ বলা যায় না। কেন না, সেখানে সে নির্বিবিশেষ প্রত্যয়টি 
স্বতঃসিদ্ধ স্বাভাবিক। এই আত্মপ্রত্যয় যখন মহিমার উপর স্থাপন করেন, তখন 
মহিমময়রূপে আপনাকে বিশেষভাবে বোধ করেন ব! মহিম। ব্যক্ত হয় অর্থাৎ বিশেষভাবে 
মহিমময় হইয়া, সেই মহিমাতে তাদাত্ম্যবোধময় হন এবং তখন আত্মপ্রত্যয়টিও সবিশেষ 
হইয়া উঠে। আর যখন না করেন, তখন মহিমা বলিয়া কিছুই বোধ করেন না শুদ্ধ 
আত্মজ্ঞানই থাকে ; কেবল “পশ্যন্‌ বৈ তন্ন পশ্যতি”--মহিমা সম্বন্ধে এই ভাবে উদাসীন 
থাকেন বলিয়৷ মহিমাপদবাচ্য কোন বিশেষত্ব সেখানে থাকে না। এখন দেখ, এই 
আত্মপ্রত্যয় আকারীয় মহিমা স্বতঃসিদ্ধ এবং “প্রত্যয়ানুপশ্ঠতা” বা অনুভূতি-মহিমাও 
স্বতঃসিদ্ধ, শুধু দর্শনের পার্থক্যে তাহ! ক্রিয়াশীল হইয়া শক্তি-আখ্যায়োগ্য হয় বা 


১৪৮ অপরাজিত ব্রহ্ষবিষ্তা 


হয় না,-ইহাই ভেদ। আত্মপ্রত্যয় ও মহিমাপ্রত্যয়, উভয়ই বোধমহিমা এবং 
এক চিতিশক্তিরই উভয়মুখী প্রকাশ, ইহা! পূর্ব্বে বলিয়াছি। আত্মার বিষয়ের অন্ুত্রষ্া 
হওয়া বা বিষয়ান্থুভব করার শক্তি অস্বীকৃত নহে; সুতরাং সেই মহিমা সম্বন্ধে প্রত্যয় 
তাহাতে প্রবুদ্ধ হইবে না, ইহা অসম্ভব । বুদ্ধিগত প্রত্যয়ে তাদাত্যভাব গ্রহণের শক্তি 
যদি আত্মার থাকে, তবে সেই শক্তি সম্বন্ধে তাহার জ্ঞান থাকিবে না, ইহা অসম্ভব। 
নতুবা! ত্বয়ন্প্রকাশ শব্ষের সার্থকতা কোথায়? স্বপন্বদ্ধে বিশেষ জ্ঞান বা স্বসম্বেদনশক্তি 
না থাকিলে বা আগে না ফুটিলে বিষয় বা প্রত্যয়দর্শন হইতে পারে না; সুতরাং 
* চিতিশক্তি উভয়মুখী বা চিতম্বরূপ আত্মা উভয়লিঙ্গ-প্রকাশসমর্থ। কাজেই তিনি 
 গু়ভাবে জ্ঞাতাও সত্য এবং জ্ঞানস্বরূপও সত্য। যখন মহিম! ক্রিয়াশীল হয় বা 
শক্তিরপ তিনি স্পন্দিত করেন, তখন অবশ্যই তিনি জ্ঞাতা এবং যখন করেন না, 
তখনও জ্ঞাতৃত্বের একাস্তিক বিপরিলোপ হয় না। কিন্ত সেই পরমসংস্থানে “আমি 
আমাকে জানিতেছি” এরূপ কোন বিশেষ প্রত্যয় থাকে না; স্থুতরাং প্রত্যয়্প 
মহিমার দ্রষ্ৃত্বও থাকে না। থাকিলে “আপনাকে জানিতেছি” এরূপ বিশেষ মহিম! 
প্রকাশ পাইত, সুতরাং সেই পরমসংস্থানটি সবিশেষ নহে । আবার স্বপ্রকাশত্বরূপ মহিমার 
বিপরিলোপও হয় না অর্থাৎ আত্মজ্ঞান থাকে না, এরূপ নহে; স্বতরাং উহা নিরবর্বিশেষও 
নহে। এই জগ্ত শ্রুতি “ন প্রজ্ঞং নাপ্রজ্ঞং” এই ভাবে সেই পরমপদটি বর্ণনা করিয়াছেন, 
নির্ববিশেষ, কি সবিশেষ, অথবা সবিশেষ-নির্বিবশেষ। এরূপ বলেন নাই; শুতরাং 
আচাধ্যদ্বয়ের নির্রবিশেষ-সবিশেষস্বরূপত। প্রতিষ্ঠার চেষ্টা বিফল হইয়াছে । বস্ততঃ সে 
পরমসংস্থানে কোন বৈশিষ্ট্য-বোধ বা ঈক্ষণাক্ষমতা-_- কোনটিই কল্পনীয় নহে। 
আচার্য রামান্ুজ বলেন,--অহংপ্রতীতির সেখানে অভাব নাই ; স্থতরাং সেখানেও 
তিনি জ্ঞ বা জ্ঞাতৃম্বরূপ। বস্তুতঃ সেখানে অহংজ্ঞান থাকে না । অহং একটা জ্ঞানবৃত্তি- 
বিশেষ, ইহা! চিততত্ববিৎ পুরুষের অস্বীকার করিতে যাওয়া বৃথা । অহংআশ্রিত জ্ঞান 
বলিলেও অহংকে চিৎ বলিতেই হয়-_চিৎ ভিন্ন অহং হয় না; কিন্তু *অহমস্মি” বা! “আমি 
রহিয়াছি” এ প্রকার বিশেষ বোধই যদি থাকিবে, তবে “ন প্রজ্ঞঃ” বলিয়া শ্রুতি তাহার 
উল্লেখ করিবেন কেন এবং “অব্যক্তাৎ পুরুষঃ পরঃ»-_-অন্মিতার অর্যস্ততার পর তব 
পুরুষতব, শ্রুতি এরূপ বলিবেন কেন? “অহমশ্মি*র বিলয়ে তবে আত্মতত্ব প্রকাশ পা 


অন্ভভূতি সবিশেষ, কি নির্বি্বশেষ ১৪৯ 


ইহা যোগশান্ত্রবিৎ বিশেষ ভাবেই জানেন। কাজেই অহংপদার্থের বিলয় আশঙ্কা থাকিলে 
জীব, আত্মজ্ঞান হইতে দূরে পলাইতে চেষ্টা করিবে, রামানুজের এরূপ আশঙ্কার কোন 
কারণই নাই। “অহং অন্মি” বোধ বিলয় হইলে আত্মসত্ত' যে বিলয় হয় না, এ কথা 
আর বিশেষভাবে বলার কোন আবশ্যকতা দেখি না। বস্তুতঃ স্ববিষয়ক স্বতঃসিদ্ধ প্রজ্ঞা 
একটা জিনিষ এবং তাহার অহংআকারীয় বিশেষত্ব অন্য জিনিষ; সেই অহং বিশেষত্ব 
বিলয় হইলে স্বতঃসিদ্ধ আত্মপ্রকাশ ভাসমান থাকে । সেই অনির্্চনীয় স্ববিষয়ক প্রজ্ঞাকে 
যদি অহং বল ( এবং আচাধ্য রামানুজ তাহাই বলিয়াছেন ), তবে কোন মততেদ নাই। 
কেন না, তাহ] হইলে ন্বপ্রকাশত্বরূপ মহিমাটী ছাড়া কার্ধ্যতঃ অন্ত কিছুই বলা হইল না। 
কিন্ত তাহা হইলে তাহাকে আর সবিশেষ আখ্য। দিবার উপায় তাহার থাকে না । এই জন্য 
'রামানুজাচার্য্যের সবিশেষ অহং প্রতিষ্ঠার চেষ্ট। বিফল । 

রামান্ুজাচার্য্যের দীপ ও প্রভা দৃষ্টান্ত দ্বারা চিদ্ঘন ও চিতে ভেদদর্শনের চেষ্টার 
বিশেষ মূল্য নাই। যেমন ঘনীভৃতপ্রভা দীপ, আর বিকীর্ণপ্রভা রশ্মি, তেমনই ঘন- 
চৈতন্য ঈশ্বর, আর বিকীর্ণ চৈতন্ত জীব, তত্ব দর্শন করিতে গিয়া এ কথা! বলিবার কোন 
আবশ্যকই ছিল না। জীব ও ঈশ্বরে এরূপ ব্যবহারিক বা লাক্ষণিক ভেদ থাকিতে 
পারে, কাহারও তাহাতে আপত্তি নাও থাকিতে পারে, কিন্তু তত্বতঃ সেই দীপশিখা ও 
সেই প্রভা এক কিনা, সেইটিই দ্রষ্টব্য। অবয়বগত বা অবস্থানগত পার্থক্য তাত্বিক 
পার্থক্য নহে। চিদ্ঘন হইতে চৈতন্য বিকীর্ণ হইলে, সেই চৈতন্তে স্বগত আত্মপ্রত্যয় 
থাকে, কি থাকে না, ইহাই বিবেচ্য। আত্মপ্রত্যয়শৃন্ত চৈতন্য ধারণার অযোগ্য, ইহ! 
বলাই বাহুল্য । চৈতন্য বিকীর্ণ হইলে সে স্বীয় আত্মপ্রত্ঠয় সহ বিকীর্ণ হইবে; সুতরাং 
আত্মপ্রত্যয় চিদ্ঘন সততায় ও চৈতন্ত্ে উভয়েই তুল্য ; কাজেই উহার! ভিন্ন হইতে পারে না। 
নদী ও সমুদ্র এক নহে ঠিক, কিন্তু তত্বতঃ নদী ও সমুদ্র, উভয়েই জল ভিন্ন অন্য কিছু নহে। 
তেমনই তন্বতঃ চিদঘন ও চিৎ অথবা দীপ ও দীপশিখা একই-_তত্ববিচার এই দিক্‌ দিয়াই 
করিতে হয়। বিশেষতঃ দীপশিখার প্রভা শিখা হইতে বাহিরে বিকীণ হয়, কিন্ত জীব 
বা চিজ্জ্যোতিঃ পরমাত্মার বাহিরে প্রকাশ পায় না_-পরমাআতেই সুবর্ণ কুগ্ডলের মত 
অবস্থান করে। পরমাত্মার বহিভূতি কোন ব্যাপ্তি ঘটিতে পারে না। 

আর আচার্য শঙ্কর অনুভূতিকে যে নির্বিবিশেষ বলিতে প্রচেষ্। করিয়াছেন, উহাও 


১৫৩ অপরাজিতা ব্রহ্মবিদ্ধা 


সাম্প্রদায়িক সক্কীর্ণতা। যত বিশুদ্ধ করিয়াই দেখিতে যাঁও, অনুভূতি হইতে জ্ঞানশক্তি 
বা! জাননরূপ শক্তি বিবিক্ত করিয়া দেখান যায় না। চেতনের আত্মজ্ঞান ব! স্ববিষয়ক জ্ঞান 
বা স্বানুভূতি__উহা স্বতঃসিদ্*_আপনাকে জানারূপ জাননব্যাপার ভিন্ন অন্য কিছুই নহে। 
ব্বয়ংজ্যোতিঃ আত্মার নিল সত্তা একান্তিক শক্তিবীজত্বের লক্ষণ-বঙ্জধিত নহে--হইতে 
পারে না। শুধু বিশেষ ঈক্ষণ রাখেন না বলিয়াই আত্মন্বরূপটি শক্তিপদবাচা নহে। 
আচার্য শঙ্কর অনুভূতির বা আত্মার স্বয়ম্প্রকাশত্বটির সমস্ত জানারূপ ক্রিয়াজনক 
ব্যাপারটা সাংখ্যের মতান্ুসারে শক্তি ( অবিষ্ভ! ) বলিয়। অন্ত তত্বের অন্তর্গত করিতে চেষ্ট 
করিয়া! “তত্র কঃ কং বিজানীয়াৎ” এই শ্রুতির আশ্রয় গ্রহণ করিয়া, "শুদ্ধ আত্মা! কিছুই 
জানেন না” এইরূপ বলিয়া তাহার নির্বিশেষত্ব প্রতিষ্ঠার চেষ্টা করিয়াছেন। কিন্তু 
«কঃ কং বিজানীয়াৎ”__কে কাহাকে জানিবে, শ্রুতির এ কথার অর্থ__মআপনাঁকে জানারূপ 
আত্মজ্ঞানটিকেও আত্ম হইতে বিপরিলুপ্ত করা নহে এবং বিষয়ান্ু্পশ্তা বা অন্ধৃভূতি- 
মহিমারও একাস্তিক বিপরিলোপ করা নহে । ধাহার! বলেন, পরমসংস্থানে কিছুই 
থাকে না, তাহারা আরও একটু প্রজ্ঞাদৃষ্টি মুক্ত করিলে বুঝিতেন, সেখানে আত্মদর্শন ও 
আত্মমহিমারূপ বিষয়-দর্শন বিশেষভাবে না! থাকিলেও আত্মার নিত্য স্বসাক্ষিত্ব ও মহিমা- 
সাক্ষিত্বপ মহিম! তিনি স্বয়ং, স্থৃতরাং তাহা থাকেই । শুধু সম্বেদন কর! ও না করার 
পার্থক্যে মহিমা! নামের সার্থকত। ও নিরর৫থকতা ৷ স্বসম্বেদনময় হইলে মহিমময় আখ্যার 
যোগ্য হন, নতুবা অনির্ব্ষচনীয়স্বরূপেই অবস্থান করেন ।' নতুবা চেতনতার একাস্তিক 
অন্বীকারে নাস্তিকতাই আসিয়। পড়ে । 

আচার্য শঙ্কর অবশ্য চিৎম্বরূপের ন্বপ্রকাশত্ব অন্বীকার করেন নাই, অথচ “তিনি 
সেখানে কিছুই জানেন না,” এই ভাবে জ্ঞাতৃত্বের একান্তিক বিলোপ করিতে গিয়াছেন। 
আচাধ্য রামান্ুজ যেমন জ্ঞাতৃত্বের উপর জ্যোতিঃ দিয়া আত্মতত্বকে “প্রাজ্ঞ” করিয়া 
তুলিয়াছেন, আচাধ্য শঙ্করও সেইরূপ নির্ব্বিশেষত্বের উপর জ্যোতিঃ দিয় “অপ্রজ্ঞ” 
করিয়া তুলিয়াছেন। উভয়েরই বিচারধারা একই দোষে ছু্ট এবং সাম্প্রদায়িকতার মোহে 
স্ব স্ব মতানুসারে জ্যোতিঃ দিবার জন্যই একজন অহংটিকে আত্মা-পদবাচ্য করিয়াছেন, 
অন্যে মাত্র অনুভূতি বা জ্ঞানধর্ম্মটিকে স্বরূপবৎ করিয়া লইয়া ধর্টিভাবটিকে একাস্তিক 
লোপ করিতে প্রয়াস পাইয়াছেন। বস্তুতঃ এই শুদ্ধ সংস্থানটির বিচার অতীব সূক্ষ্ম এবং 


অনুভূতি সবিশেষ কি নির্বিবিশেষ ১৫১ 


এই জন্যই শ্রুতিতে *ক্ষুরস্ত ধারা নিশিতা ছুরত্যয়া” এই ভাবে বর্ণনা কর! হইয়াছে । 
বিন্দুমাত্র একদেশদর্শী হইতে গেলেই সেই সংস্থান হইতে বিচ্যুত হইতে হয়, এই জন্যই 
শ্রুতি তাহাকে “ন প্রজ্ঞ নাপ্রজ্ঞং নোভয়তঃপ্রজ্ঞং এই ভাবে বর্ণনা করিয়াছেন। 
নির্ব্বিশেষ, সবিশেষ, কোন আখ্যার দ্বারাই সেই সংস্থানটি আখ্যাত হইবার যোগ্য নহে__ 
“অনির্ব্চনীয়”ই সে স্বরূপের যথাযোগ্য আখ্যা । সে স্বরূপটিকে “অনুভূতি” নাম দিয়া 
আচার্য শঙ্কর যেমন ভূল করিয়াছেন, “অহং নাম দিয়া আচার্য রামান্জও তেমনই 
ভুল করিয়াছেন। প্রত্যয়ের অন্ুদ্রষ্টু বই অনুভূতি এবং সে অনুভূতি অর্থই প্রত্যয়কে প্রকাশ 
করা বা জানা এবং আপনাকে তদ্বৎং বোধ কর।। জানা ও তাদাত্ম্যবোধময় হওয়া, ইহা 
ভিন্ন করিয়া দেখিবার বিন্দুমাত্র উপায় নাই। বদ্ধ জীবক্ষেত্রে বিশিষ্ট বুদ্ধি-সংস্কারে 
আচ্ছন্নত1 বিধায় আত্মার বিষয়প্রকাশ বা বিষয়কে জানাটি কোথায়ও প্রধানভাবে প্রকাশ 
হইয়। পড়ে এবং তাহাতে তাদাত্ব্যভাব গৃঢ়ভাবে ঘটিলে আত্মাস্তর বিষয় বলিয়াই সে 
বিষয়গুলি গৃহীত হয়। এইরূপে জান ও তাদাত্যবোধময় হওয়ার পার্থক্য বাহ্য দৃষ্টিতে 
অনুমিত হইতে পারে। বস্তৃতঃ স্বাধীন আত্মক্ষেত্রে এই জানিতে যাওয়ার সঙ্গে সঙ্গে তাহা! 
হইতে হইলেও মুক্ত জীব আপনাকে দ্বিধ। বিভক্ত দেখেন অর্থাৎ দেখেন--এক দিকে তিনি 
বিষয় হইয়াছেন এবং অন্য দিকে তাহ! হইয়াও নিলেপ আত্মন্বরূপেই অবস্থান করিতেছেন। 
বন্ধক্ষেত্রে বিষয় জানন ব্যাপারে জানার সহিত তিনি আপনিই যে তদাকার, ইহা জীবের 
হৃদয়ঙ্গম হয় না। বদ্ধে ও মুক্তে এই পার্থক্য। নতুবা অনুভূতির এই ছুই অংশ অর্থাৎ 
জাঁন। ও হওয়া, ইহা! সকল সময়েই অবিনাভাবী । 


আজ্ঞাল্ল ত্রস্ত্রী মক্তি। 
( আত্মজ্ঞানের ঈশ্বরসাপেক্ষতা ) 


অন্ুভূতিতত্ব পর্যযালোচন! করিলে ত্রিবিধ পুরুষ পরিদৃষ্ট হন, ইহা! পরের বলিয়াছি। 
সেই কথাটা একটু বিশদভাবে এখানে আলোচন! করিব। গ্লীতায় ক্ষর, অক্ষর ও 
পুরুযোত্তম নামে এই পুরুষত্রয়কে অভিহিত করা হইয়াছে । জীব ক্ষর পুরুষ, ঈশ্বর 
অক্ষর পুরুষ এবং পরমাত্মা পুরুষোত্বম। অনুভূতি অবলম্বনে পুরুষবিধ ভাবে আত্মতন্ত 
বুঝিতে গেলে উক্ত তিনটা ভাব স্পষ্টই প্রতীত হয়। জীব আপনার অন্ুভূতিময় সন্তাট 
বিশ্লেষণ করিয়া দেখিলে দেখিতে পায়, স্ুখ-ছুঃখাদি বিষয়ে অন্ুপ্রবিষ্ট হইয়। বা! তাহাতে 
তাদাত্ম্যবোধে উজ্ভীবিত হইয়। সে অহরহঃ আপনাকে সুখী ছুঃখী ইত্যাদিরূপে বোধ করে 
অধ্যাত্মক্ষেত্রে জীবের অহরহঃ পরিবর্তনশীল এইরূপ ভিন্ন ভিন্ন ভোক্ত্‌ত্বময় ভাবগুলিকে যদি 
ভিন্ন ভিন্ন পুরুষ বলিয়া ধারণ করা যায়, তবে কি দেখিতে পাই ? দেখিতে পাই, স্থাখে 
তাদাত্মযময়, ছঃখে তাদাত্ম্যময়, ক্রোধে তাদাত্যুময়--এইরূপ বহু বহু পুরুষ জীবের নিজ 
সততায় জাত, স্থিত ও বিলীন হইতেছে । আর দেখিতে পাওয়া যায়, এই সমস্ত ব্যাবৃত্ত ব 
পরিবর্তনশীল অনুভূতির ব! অন্ুভূতিময় পুরুষের মূলদেশে সর্বত্র সানরূপে অনুবৃত্ত একট 
নিজ সত্তাবোধ অবস্থান করিতেছে । অর্থাৎ আমি যেন এক দিকে কখন সুখী, কখন ছুঃখী, 
এই ভাবে আপনাকে দেখিতেছি ; আবার অন্য দ্দিকে স্ববিষয়ক সমান অনুবৃত্ত একট 
সন্তাবোধ অবিচল, অপরিণামী ও সাক্ষিরূপে প্রতিষ্ঠিত রহিয়াছে । দ্বা স্তপর্ণা সযুজ 
সখায়া সমানং বৃক্ষং পরিষস্বজাতে। তয়োরন্যঃ পিপ্পলং সাদ্ত্ত্যনশ্রন্নন্যোইভিচাকশীতি ॥* 
একটী বৃক্ষে ছুইটী পক্ষী অবস্থিত ; তন্মধ্যে একটী ফলভোক্তা, অন্টী অভোক্ত। হইয়া সেই 
ভোক্তাটীর সাক্ষিত্বরূপ, শ্রুতির এই বর্ণনাটী যেন আমরা অনুভূতি সাহায্যে এইখানে 
স্পষ্ট দেখিতে পাই। সুখে বা ছঃখে, কৌমারে ব। বার্ধক্যে-_সর্ববত্রই দেখিতে পাওয়া যায়, 
এক দিকে আমি সুখী, আমি ছুঃখী, আমি কুমার, আমি বৃদ্ধ, এইরূপ আত্মান্ুভূতি হইলেও 
অন্য দিকে এ সমস্ত অনুভূতির মূলে আমার নিজসত্তা-বোধটা অবিচল, হ্রাসবৃদ্ধিশূগ্ত, 
সমানভাবে সর্ববাবস্থার সাক্ষিরপে প্রকটিত থাকে । আমার শুদ্ধ থাকা সন্বন্ধীয় জ্ঞানটা 
ভিন্ন ভিন্ন বিষয়ানভূতির পরিবর্তনে পরিবত্তিত হয় না। যখনই কোন প্রকার অন্ৃভূতি- 
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ক্রিয়া ঘটে, তখনই লক্ষ্য করিলে আপনাঁকে এই ছুই ভাবে দেখিতে পাওয়া যায়। 
এক দিকে বিষয়ভোক্তা “আমি” অন্য দিকে সেই বিষয়ভোত্ৃত্বরূপ জীবাত্বের আশ্রয়ম্বরূপ 
সত্তাপ্রত্যয়ময় কুটস্থ “আমি'। অনুভূতির প্রকাশকালে এইরূপে এ কুটস্থ “আমিকে' 
দেখিতে পাই এবং অনুভূতির অপ্রকাশে এই জীব "আমির সঙ্গে সঙ্গে এ কুটস্থ "আমিও, 
অব্যক্ত হইয়। যায়। জীবের সর্বব-অনুভূতির অব্যক্ততাকে স্ুৃযুপ্তি বলে। এই এই সুষুপ্িকালে 
র্ব্বক্ত প্রকারে সমস্ত আমিত্ববোধ অব্যক্ত হইয়া গেলেও সেখানেও এ “কুটস্থ আমি” 
“ন্প্ত আমির” সাক্ষিত্বরূপ অন্ুপ্তই থাকি। এই “কুটস্থ আমি” যেন অক্ষর বা প্রাজ্ঞ 
পুরুষ, এইব্প ধারণা কর। আর চেতনস্বর্ূপ আত্মতব্বে স্বযম্প্রকাশত্বের কখনও হানি হয় 
না বা হইতে পারে না_ উহ! তাহার স্বরূপধর্ম্ম, কুটস্থ দ্রষ্টা বা সুখ-ছুঃখের ভোক্তা, হইতে 
গিয়া আত্মার হবয়ম্প্রকাশত্ব নিত্য অবিক্ষুপ্নই থাকে। স্বতরাং সেই কুটস্থ দরষ্টরপুরুষের 
অন্তরে দ্রষ্টীভোক্ অতীত অথচ আশ্রয়স্বরূপ, শুদ্ধ, আত্মপ্রত্যয়সারতত্বের অবস্থান সহজেই 
বই ছিশ্ডেছানুরহোন বল: তবেই দেখ, অন্ুভূতিতত্ব বিশ্লেষণ করিলে 
আমরা আত্মার জীবত্ব, ঈশ্বরত্ব ও পুরুষোত্তম স্বরূপ, এই তিনটা ভাবেরই আভা সহজেই 
হৃদয়ঙ্গম করিতে সমর্থ হই। 

পূর্ব্বোক্ত পুরুষত্রয়ের মধ্যে আত্মপ্রত্যয়সার পরমতত্বে কর্তৃত্বাদি সাক্ষাদ্ভাবে 
দেখিতে পাওয়া যাঁয় না, আবার অহরহঃ ফলভোগময় জীবত্েও বাধ্যতামূলক ভোগ ভিন্ন 
কর্তৃত্ব অনুমানের বহিভূতি। দেখিতে পাই-_জন্ম মৃত্যু, হাস বৃদ্ধি, জাগ্রৎ স্বগ্, স্থুষুপ্ত্যাি 
অবস্থাগুলি শরীরে নিয়ত হয়, অথচ উহা! এ ভোক্পুরুষের ইচ্ছাকৃত নহে, ইহা স্পষ্ট 
বুঝিতে পারা যায়। স্থৃতরাং দ্রষ্ট স্বরূপ এ মধ্যম অক্ষর পুরুষে সাক্ষাৎ কর্তৃত্ব সিদ্ব। একটু 
বিশেষভাবে অনুধাবন করিয়া দেখিলে জাগ্রত হইয়া থাকা এবং সেই জাগ্রত অবস্থার 
অন্তর্গত সুখ-ছুঃখাদি ভোগ করা, এই দুইটার মধ্যেও পার্থক্য বেশ স্পষ্ট দেখ। যায়। 
আমি যখন জাগিয়া থাকি বা আপনাকে জাগ্রত বলিয়া বৌধ করি, তখনই দেখিতে পাই, 
আমি সে জাগ্রত অবস্থাকে আশ্রয় করিয়াই অন্য দিকে স্তবখছুঃখাদি ভোগ করিতেছি ; 
আবার যখন সুপ্ত হই, তখন আমার স্ুখ-ছুঃখভোগময় বহু পুরুষমূত্তি আর স্যজিত হয় না। 
ফলতঃ জাগ্রদাদি অবস্থাগুলির অধীনেই জীবত্ব ক্রীড়া করে। জীব মুক্ত হইলেঞ্ঞ্জা আপ- 
নার এ সাক্ষিত্বরূপ মধ্যম পুরুষরূপে জাগ্রৎ স্ুপ্ত্যাদি অবস্থা-প্রকাশের স্বাধীনতা ও কর্তৃত 
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১৫৪ অপরাজিতা ব্রহ্মবি্ভ। 
বা ঈশ্বরত্ব স্পষ্টই দেখিতে পায়। বদ্ধাবস্থায় মাত্র সত্তাপ্রত্যয়ময় সাক্ষিত্বই প্রতিভাত 
হয়, তদধিক কিছু জান যায় না। অনুভূতির ভিতর এই যে ভ্রষ্টারূপ সত্তার কথা বলা 
হইল, এ দ্র্টপুরুষই অস্মি ও অস্তি আদি সর্ধবসত্তাপ্রত্যয়ের আধারম্বরূপ। সকল প্রকার 
অনুভূতির সাক্ষিত্ব বিধায় উনিই জীবের সর্বপ্রকার অন্ভূতির ধর্তী এবং স্বাধীন 
বলিয়া এ সকল সংস্কারের প্রকাশ ও প্রলয়ের কর্তী। এ অস্মিপ্রত্যয়ময় পুরুষই 
বিষয়ে বিষয়ে তাদাত্যভাবময় হইয়া খণ্ড জীব ব! ক্ষর পুরুষরূপে বিষয়ভোক্তী হন এবং 
সেই খণ্ডিত প্রত্যয়গুলির নামই বুদ্ধি। জীব যতক্ষণ বদ্ধ থাকে, ততক্ষণ সেই জন্য উহাকে 
অন্মিপ্রত্যয়ময় বুদ্ধিরূপেই দর্শন করে, উহার জ্ঞান, এশ্বর্য্য, ধর্ম, বৈরাগ্যময় মহিমমৃত্তি 
দেখিতে পায় না৷ ও আপনাকে বদ্ধ পরাধীন বলিয়া অনুভব করে, এবং মুক্ত হইলে উহা- 
কেই গুঢ় আত্মার মহান্‌ ঈশ্বরভাঁব বলিয়া! বিজ্ঞাত হয়। 'এএকটু বিশেষভাবে চিন্তা করিয়া 
দেখ। মনে কর, তুমি একজন পণ্ডিত এবং সাময়িক প্রমোদের জন্য কোন বালকের সহিত 
ক্রীড়ায় ব্যস্ত হইয়াছ। এই ক্রীড়াকালে তোমার পাণ্ডিত্যময় সত্তাবোধটী অব্যাহত 
রাখিয়াই তুমি তাহারই উপর যেন একটা ক্রীড়াময় বালকসত্ব। প্রকাশ কর। যতক্ষণ ইচ্ছা, 
বালকের সহিত ক্রীড়ায় মত্ত থাক, আবার ক্রীড়ার ইচ্ছা পরিসমাপ্ত হইলে তোমা! হইতে 
জাত তোমার সেই ক্রীড়াময় সত্বাটী যেমন তোমার পাণ্ডিত্যময় সত্তাতেই মিশিয়া যায়, 
তখন আর আপনাকে বিন্দুমাত্র ক্রীড়াশীল বালক বলিয়া বিবেচনা কর না, ঠিক এই 
ভাবেই এ সাক্ষী পুরুষরূপ তুমি আপনাকে স্ুখছুঃখময় ভোগময় পুরুষরূপে প্রকাশ কর, 
আবার ভোগ পরিসমাপ্ত হইলে তোমার সে ভোগময় জীবাকারীয় সত্তাবোধটী তোমারই 
মহান্‌ প্রাজ্ঞ সন্তাবোধে বিলীন হয়। ক্রীড়াকালে এঁ পণ্ডিত পুরুষের বালকরূপ সন্তা- 
বোধটী যেন তাহারই একটা স্বকৃত বোধপ্রকাশ এবং সেইটীর নাম যেন বুদ্ধি ; সেই বুদ্ধি 
তেই তাদাত্্যবোধ অবলম্বনে সে বালক সাজিয়াছিল ও ক্রীড়া করিয়াছিল । পণ্ডিত 
যেমন স্বীয় স্বাভাবিক পাণ্ডিত্যময় সত্তাবোধটীর উপর বালকরূপ একটী বোধবৈশিষ্টয 
রচনা! করিয়া, তাহাতে তন্ময় হইয়া বালক সাজিয়াছিল ও সেই বালক-বুদ্ধিটাকে সেই 
পণ্ডিত, প্রকাশ ও সংহরণ করিতে সমর্থ হয়, এইরূপে পরমেশ্বর__-জীব ও জগৎ সাজেন ও 
হরণ করেন । 
্র্মবাদে বিজ্ঞাতৃশক্তিকে বুদ্ধি বলে না, উহ প্রকৃত পক্ষে বোধশক্তি-_আত্মমহিম। বা 
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আত্মাই। স্বয়ন্প্রকাশ আত্মার নিত্য-মহিমা বিজ্ঞাতৃশক্তিরূপে প্রকটিত হইয়া যখন 
সত্বাপ্রত্যয় আকারীয় আয়তন গ্রহণ করেন, তখন সেই বিজ্ঞাতৃশক্তির নাম হয় বুদ্ধি। 
অপ্রকটকালে এই আত্মমহিম! আত্মন্বরূপেই অবস্থান করে; কেন না, আত্মাই স্বয়ংজ্যোতিঃ। 
জাননশক্তিকে পরমার্থতঃ বুদ্ধি বলিয়া আত্মতত্ব হইতে ভিন্ন করিয়া দেখিতে চেষ্টা করিলে 
শুদ্ধ চেতনের ব্বয়ন্প্রকাশত্ব অস্বীকার করা হয়, অথবা! সে জীনন-শক্তিকে জানিবার জন্য বা 
চেতনের স্বসত্তা-বিষয়ক জ্ঞান অবিচ্ছিন্নভাবে রাখিবার জন্য আত্মায় অন্য জাননশক্তি 
কল্পনা করিতে হয়। বস্ততঃ চেতনের হ্বয়ম্প্রকাশত্ব যখন স্বাভাবিক নিত্যসিদ্ধ এবং শুদ্ধ 
আত্মার প্রত্যয়ানুপশ্যতা যখন সর্ববস্বীকৃত, তখন জাঁননশক্তিকে বুদ্ধি নাম দিয়া আত! 
হইতে ভিন্ন করিয়। দেখিবার প্রয়াল তত্ব-বিচারান্ুমোদিত নহে । আত! স্ববিজ্ঞাতা-রূপে 
স্বসম্বেদনময় হইলে তিনি আপনাতেই উভয়লিঙ্গময় স্বগতভেদযুক্ত ঈশ্বরত্ব রচনা! করেন 
এবং তখনই সত্তা ও শক্তি, এইরূপ ম্বগতভেদ পরিদৃষ্ট হয়। আর তখনই এ শক্তির 
অস্মি আকারীয় আয়তন বা নাম রূপ ক্রিয়া অচিদ্বুদ্ধি নামে অভিহিত হয়। সাংখ্য- 
বাদীরা এই জাননশক্তিকে ক্র হইতে ভিন্ন করিয়া দেখিবার জন্য বুদ্ধি বলিতে গিয়া, 
উহাকে আত্মা হইতে একান্ত বিরূপও নহে, সরূপও নহে, এইরূপ বলিতে বাধ্য হইয়াছেন। 
“স বুদ্ধেঃ ন সরূপো৷ নাত্যস্তং বিরূপ ইতি”- পুরুষ বুদ্ধির সরূপও নহেন, বিরূপও নহেন 
(ব্যাসভাব্য, পাঁতঞ্জলদর্শন )। সাংখ্য হইতে ব্রহ্মবাদের এই বিভেদটুকু অবশ্টই স্মরণ 
রাখিতে হইবে। সাংখ্য ক” পুরুষ হইতে জ্ঞানশক্তি বিবিক্ত করিয়া কেবল জ্রত্বটা' 
নির্দেশ করিতে চাহে, কিন্ত তাহাতে 'জ্্' পুরুষে স্বদ্রই্ত্ব ও প্রত্যয়ানুপশ্টতারপ অন্ত 
জ্ঞান কল্পনা করিতে হয়, নতুবা 'জ্'পুরুষ অচিংরূপে প্রতিপাদিত হন; এই জন্য ব্রচ্মবাদ 
সমগ্র জ্ঞানশক্তি আত্মার ব্বরূপ-ধর্মের অস্তভূক্তি করেন--ইহাই সাংখ্যে ও ব্রহ্মবাদে 
পার্থক্য । জগত ও জ্ঞানশক্তি-_সাংখ্য পুরুষ দেখিতে এইরূপ বিভাগ পরিকল্পনা করে, 
বেদাস্তের ব্রহ্ম জ্, অন্ঞ, সর্ববসংজ্ঞার অতীত-_-ন প্রজ্ঞং নাপ্রজ্ঞং ইতি” । 

যাহ! হউক, বিজ্ঞাতৃশক্তির আয়তনন্বরূপ এই বুদ্ধি ঈশ্বরক্ষেত্রে মহত্ত্ব ও জীবক্ষেত্রে 
সাধারণ বুদ্ধি নামে অভিহিত। এই মহান্‌ অশন্মিবূপ বুদ্ধিকে ব্যক্ত করিয়া তিনি 'অহং 
্হ্মান্মি” এই ভাবে সম্বুদ্ধ হন, আবার অব্যক্ত করিয়া প্রজ্ঞানময়, আনন্দঘন, অব্যক্ত, 
প্রাজ্ঞ পুরুষরূপে অবস্থান করেন। এই উভয় পাদ লইয়াই পরমাত্মার পরমেশ্বরত্ব। "নুষুপ্ত- 


১৫৬ অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্তা 


স্থান একীভূতঃ প্রজ্ঞানঘন এবানন্দময়ে হ্যানন্দভুক চেতোমুখঃ প্রাজ্ঞস্তৃতীয়ঃ পাদঃ । এষ 
সর্ব্বেশ্বর এষ সর্বজ্ঞ এযোহস্তর্যাম্যেষ যোনিঃ সর্বস্য প্রভবাপ্যয়ৌ হি ভূতানাং*__ 
স্যুপ্ডিস্থান প্রজ্ঞানঘন, আনন্দভূক্‌, বিজ্ঞানমুখ, ইহাই আত্মার তৃতীয় পাদ; ইনিই সর্বেবশ্বর, 
সর্ববজ্ৰ, অন্তর্ধ্যামী, ভূতসকলের যোনিন্বরূপ, প্রভব-প্রলয়রূপী। এই অব্যক্ত বা প্রাজ্ঞপাদটা 
যোনিম্বরূপ এবং উনিই ব্যক্ত মহান্‌ ঈশ্বররূপে প্রকটিত হন। বস্তুতঃ বুদ্ধি ও মহত্তত্ব 
যেমন এক হইয়াও পার্থক্য, তেমনই মহত্তত্বে ও অব্যক্ততত্বে এক হইয়াও পার্থক্য বুঝিতে 
হইবে। শ্রুতিতে “বুদ্ধেরাত্মা মহান্‌ পরঃ। মহতঃ পরমব্যক্তম্”*.*এইরূপে তত্বভেদ উল্লেখ 
করা হইয়াছে । তবে অব্যক্ত ৪মহৎ এই ছুইটাই ঈশ্বরত্বেরই লিঙ্গ । 

যাহ! হউক, এ পর্য্যস্ত যাহ! বলিলাম, তাহা! হইতে স্পষ্টভাবে ইহাই বুঝা যাঁয় যে, 
আত্মাই শ্বীয় চিতিশক্তিপ্রভাবে শুদ্ধ আত্মপ্রতায়সার অনির্ধচনীয় পরমতত্বরূপে থাকিয়।ই 
তাহারই উপর স্বীয় ঈশ্বরত্বরূপ একটী মহিমা প্রকাশ করেন এবং সেই মহিমাঁর নিভিন্ন 
বৈচিত্র্য তাদাত্যভাবে ভোগ করিতে জীবত্বরূপ একটা ভোগধারা রচনা! করেন, অথচ ইহাতে 
তাহার আত্মত্ব অক্ষুগ্ই থাকে । জল যেমন তরঙ্গায়িত হইলেও জলন্ব অক্ষুপ্নই থাকে, 
আত্মার আত্মত্বও ঈশ্বরত্বপ্রকাশে তদ্রুপ অক্ষুপ্ই থাকে । জীব বলিতে গেলে কোন 
পারমার্থিক স্বতন্ত্র সত্ত। বুঝায় না। বিরাটে খণ্ড প্রলয়ের স্যায় অধ্যাত্তে স্থপ্তিবূপে 
অব)ক্তপাদটা প্রকাশ করিয়া, তিনি স্বস্থ হইয়া! অব্যক্ততারই দ্রষ্টা থাকেন। অব্যক্ততার 
দ্র্টা বা অব্যক্ত জীবত্বের দ্রষ্টা এক কথা। “ম্বপেন শারীরং অভিপ্রহত্যা সুপ্ত; 
স্বপ্তানভিচাকশীতি” । প্রকৃত পক্ষে স্ুৃপ্তিতে তিনি সম্প্রসাদরপ আপন প্রাজ্ঞ সংস্থানে 
আপনি একীভূত হন, “ম্বম্‌ অগীতো। ভবতি”-_-আপনাতে আপনি মিশিয়। যান। পুনরায় 
সেই বিশিষ্ট অব্যক্ততাটুকুকে বুদ্ধিরূপে জাগ্রত করিয়া জাগ্রৎপাদের দ্রষ্টা বা! ঈশ্বর হন ও 
জীব জাগ্রত হয়। এইরূপে জীবত্বের ধারাটী অক্ষু্ থাকে। প্রবাহিত জলরাশি যেমন 
নদীনামীয় একটী সত্তারূপে পরিচিত হয় এবং ভিন্ন ভিন্ন দেশে যেমন সে ভিন্ন ভিন্ন নামে 
আখ্যাত হয়, তেমনই ঈশ্বর, জীবত্বরূপ একটী প্রবাহ রচনা করিয়া, বিশিষ্ট বিশিষ্ট 
বুদ্ধিবৈচিত্র্যে ভিন্ন ভিন্ন জীবরূপে অন্ুপ্রবিষ্ট বা প্রকটিত থাকেন এবং তত দ্দিন থাকেন, 
যত দিন না' স্বীয় প্রাজ্ঞ বা ভ্রষ্টস্বর্ূপটি দেখেন। নিত্যমুক্ত ঈশ্বরের স্বাধীনভাবে জীব্ভাব 
গ্রহণ করিয়া বিষয়ের ভোক্ত। হওয়া, এইটাই জীবের দিক্‌ হইতে বন্ধনরূপে অনুভূত হয়। 


আত্মার ত্রয়ী ৃত্তি ১৫৭ 


যেখানে জীব স্বীয় আত্মার এই ভ্রষ্টৃত্ব উপলব্ধি করে ও “আত্মানমন্তুবিদ্য ব্রজস্তি”__ 
আত্মাকে জানিয়া প্রবিষ্ট হয়, সেখানে বদ্ধ জীবত্ব আর থাকে না। সেখানে ভোগ 
বিষয়াধীন নহে-স্বাধীন এবং সেখানে তাহার স্ুৃপ্তিমূ়তা নহে, যোগনিদ্রাবূপ আপনার 
অব্যক্তন্বরূপ দর্শন মাত্র । সে পুরুষ স্বয়ংজ্যোতি হইয়া সেখানে আত্মরমণশীল হইতেও 
সমর্থ হন। সেখানে বিগ্যাত্সক বুদ্ধি তাহার জাগ্রৎপাদের উপাদানস্বরূপ অপেক্ষা করে 
ও তিনি প্রাজ্ঞ পুরুষে একীভূত হইয়া অব্যক্ত প্রজ্ঞানঘন স্বরূপের ভোক্তা হন। আর 
অন্ত বা অবিগ্াত্বক বুদ্ধি অব্যক্ত রাখিয়! জীব প্রাজ্ঞ পুরুষে মিশিলে অর্থাৎ এ দ্রষ্টাকে 
না দেখিয় তাহাতে প্রবিষ্ট হইলে অব্যক্ত অবিদ্যাই সেই জীবের দৃষ্টির গৃঢ় বিষয়রূপে 
অপেক্ষা করে। সুতরাং সেইরূপ অবিগ্যাময় পুরুষ প্রাজ্ঞ পুরুষে মিশিয়াও স্বীয় অব্যক্তৃতা- 
টুকুই ভোগ করে প্রীজ্ঞত্ব ভোগ করিতে ও তাহার স্মৃতি জাগ্রংপাঁদে বহন করিয়া আনিতে 
পারে না--“সর্ববাঃ প্রজা অহরহর্গচ্ছন্তা এতং ব্রক্মলোকং ন বিন্দস্তি অনতেন হি প্রতাঢ়া?”। 
বস্তুতঃ এই অব্যক্ত পাদ বদ্ধ জীবের পক্ষে মাত্র “শোকাস্তর” মৃঢ়তা এবং যুক্তের পক্ষে 
প্রাজ্ঞত্ব বা আনন্দময়ত্ব ভোগ। 


এই অব্যক্ত পাদটীতে আত্ম অব্যক্ততার দ্রষ্টা। সাঁংখ্য অব্যক্ততত্ব বলিতে যেমন 
অন্মিতাশুন্ত ব্রিগুণের সাম্যাবস্থা! লক্ষ্য করে, ব্রঙ্গবাঁদমতে বিজ্ঞাতা ঈশ্বর স্বীয় বিজ্ঞাতৃ- 
শক্তিকে সেইরূপ অব্যক্ত করিয়া, আপনার সেই অব্যক্ত স্বরূপের দ্রষ্টারূপে অবস্থান করেন। 
ইহাই আত্মার তৃতীয় অব্যক্তপাদ। সাংখ্যমতে অব্যক্তপাদের আর বিলয় নাই, উহা! 
মূলতত্বরূপে অনুমিত, ব্রহ্মবাদে মহাপ্রলয়ে ও মুক্তের চিন্মাত্রাবস্থানে এই অব্ক্তস্বরূপ 
পুরুষ পরমাত্মায় একীভূত হন বা শুদ্ধ চিতিমহিম-ন্বরূপতা প্রাপ্ত হন বা পরমাত্মত্ 
লাভ করেন। সেই প্রাজ্ঞ বা অক্ষর পরমেশ্বররূপ বিজ্ঞাতৃশক্তি অব্যক্ত জগদ্বীজত্ব 
আপনাতে বিলীন করিয়া, সর্বপ্রকার দর তবশূন্য এক তামসী সন্তারূপে আপনাকে পর্যবসিত 
করিয়া পরমদেবতায় একীভূত হইয়া যান, অর্থাৎ চিতিমহিমায় “জ্ঞহ” না থাকার মতই 
হইয়া যায়, শত্তিত্ব আকারীয় আর কোন বিশিষ্ট লিঙ্গই অবস্থান করে না। “মহাঁন্‌ 
অব্যক্তে বিলীয়তে অব্যক্তমক্ষরে বিলীয়তে অক্ষরং তমসি বিলীয়তে তমঃ পরে দেব 
একীভবতি” (স্থুবাল উপনিষৎ, ২।) যেখানে জগদ্বীজত্বও বিলীন হইয়া যায়, তমঃ শবে 
সেইরূপ সম্যক শক্তিত্বের বিলয় লক্ষ্য করা হইয়াছে। ইহাই সর্বপ্রকার অভিব্যক্তির 


১৫৮ অপরাজিতা ব্রক্মবিষ্তা 


চরম অনভিব্যক্ততারূপ ম্বৃত্যু ও আত্মপ্রত্যয়সার অবাঙ্মনসগোচর আত্মম্বরূপের প্রকাশ। 
বাহির হইতে বা বদ্ধ জীবের পক্ষে উহা! তমঃম্বরূপ ও আত্মজ্ঞ পুরুষের পক্ষে উহা 
পুরুযোত্তমন্বরূপ। ইহাঁও আত্মতত্বের উভয়লিঙ্গত্বের একটা ইঙ্গিত। ইহাই মহানির্ববাণ 
বা পরমাজসংস্থান। 

এইবার যুক্তি ঈশ্বরসাপেক্ষ কি না, দেখ। জীব আত্মজ্ঞানের জহ্য অস্তম্ম্রখে 
অগ্রসর হইতে চেষ্টা করিলে শুদ্ধ “অস্মি-বোধে তাহাকে প্রথমে আরূঢ় হইতেই হয়। যে 
সত্তাবোধটা সমস্ত অনুভূতির ভিতর দ্রষ্টারূপে সমানভাবে অনুসৃত থাকে, পরিবর্তনশীল 
অন্ভূতিসকল পরিহার করিয়া, সর্বাগ্রে সেই সত্তাবোধে সমাহিত হওয়া--কি দেব 
উপাসনা, কি আত্মচিন্তন, সর্বত্রই অপরিহাধ্য নিয়ম। তত্বদর্শনের বিজ্ঞানই এই-_যে 
তব্ব দেখিতে হইবে, সেই তত্বে সম্যকৃভাবে তাদাত্্যবোধময় হইয়া, আপনার জীবভাবটী 
পরিহার করিতে হইবে। সাধকের নিজ সততায় সেই তত্বটা ব্রঙ্গত্বরূপ হইয়া উঠিবে অর্থাৎ 
সেখানে সেই তত্বের সত্তাবোধ ভিন্ন অন্য সন্তাবোধ বিন্দুমাত্র আর থাকিবে না। স্থৃতরাং 
কোন তত্বের উপাসনা করিতে হইলেই আপন শুদ্ধ অস্মিতায় প্রবিষ্ট হইয়া, সেই সেই অস্মিতাকে 
উপাস্তের অশ্মিতা আকারে পর্ধ্যবমিত করা, ইহাই, জাধনবিজ্ঞান। আর র ইহাই যখন 
বিজ্ঞান, তখন আত্মজ্ঞানেচ্ছু পুরুষকেও সম্যক্রূপে স্বীয় শুদ্ধ শুদ্ধ অস্মিবোধে তাদাত্বোধময় 
হইতেই হইবে। শুদ্ধ অন্মিবোধে এইরূপে সমাহিত হইলে মহান্‌ অস্মিতা প্রকাশ 
পাইবেই; কেন না, তত্বদর্শনের নিয়মই--উপাস্ত তত্ব ভিন্ন অন্য তত্ববোধ সম্যক্রূপে অস্তহিত 
করা, ইহা পুর্বে বলিয়াছি। মহান্‌ অস্মিতা বা মহত্বত্বের প্রকাশ, ইহাই ব্যক্ত ঈশ্বরপ্রকাশ। 
মহত্বত্বের আটটী কোটি ; তন্মধ্যে জ্ঞান, ধর্ম, বৈরাগ্য, এশ্বর্য্য, এই চারিটী মহান্‌ বুদ্ধিতে 
বা ঈশ্বরে এবং এগুলিরই খণ্ড বৈচিত্র্য অর্থাৎ অজ্ঞান, অধর্ন্ম, অবৈরাগ্য, অনৈশবর্য্য, এই 
চারিটা জীববুদ্ধিতে পরিদৃষ্ট। সুতরাং অন্মিতত্বে সম্ক্রূপে তাদাত্যবোধময় হইয়া-- 
জ্ঞান, ধর্ম, বৈরাগ্য, এশর্ধ্যময় হইয়া মহত্ব লাভ ও অবিদ্যাদির বঙ্জন আত্মজ্জানের 
পথে করিতেই হইবে। অস্মি ও অস্তিরূ্প সত্তাবোধের স্বসত্তাই যে আশ্রয়, এইরূপ 
দর্শনসিদ্ধি না আসিলে পরবর্তী আত্মতত্বে প্রবেশ করা যাইবে না। শ্রতিও বলেন,_- 
“যচ্ছেদ্বাঙ মনসি প্রাজ্ঞস্তদ্যচ্ছেজজ্ঞান আত্মনি। জ্ঞানমাত্বনি মহতি নিষচ্ছেত্তদ্যচ্ছেচ্ছান্ত 
আত্মনি”_-কঠ। বুদ্ধিকে মহানাত্মায় নিষুক্ত করিয়া! অর্থাৎ তাহাতে সারূপ্য লাভ করিয়া, 


আত্মার ত্রয়ী মৃত্তি ১৫৯ 


তবে সেই মহাঁন্‌ ভাবকে শাস্ত আত্মায় বিলীন করিবে। আর এইরূপ দর্শনই ঈশ্বরদর্শন ও 
এইরূপ প্রচেষ্টাই শ্রদ্ধাপ্রধান, বিচারপ্রধান বা! কর্ম প্রধান, যাহাই হউক, ঈশ্বর উপাসন। 
এইরূপে ঈশ্বরবোধে আপনাকে তাদাত্্যবোধময় করা মুক্তির পাদবিশেষ, সুতরাং মুক্তি 
বা আত্মজ্ঞান ঈশ্বরসাপেক্ষ। স্বীয় বুদ্ধি আদি করণের উপর ঈশ্বরত্বলাভ ভিন্ন মুক্তিলাভ 
হয় না অথবা! এরূপ ঈশ্বরত্ব লাভই মুক্তির একপাদ। 


কেহ কেহ মনে করেন, অন্মিতার অব্যক্ততা ও আত্মপ্রকাশ যুগপৎ সংসাধিত হয়। 
“অব্যক্ত” পাদবিশেষ নহে-_-একটা অবস্থাবিশেষ, ব্যক্ততার অভাবরূপ অবস্থাকেই অব্যক্ত 
বলে। কিন্তু প্রকৃতপক্ষে অস্মিতত্বে সমাহিত হইলে এক দিকে যেমন মহান্‌ অস্মিতা স্বতঃ 
প্রকাশ হইতে থাকে, অন্ দিকে তেমনই অস্মিতাঁর প্রতিসম্থেদী দ্রষ্টা পুরুষের দিকে লক্ষ্য 
পড়ে এবং সেই দ্রষ্টা পুরুষের দিকে লক্ষ্য রাখিয়া অগ্রসর হইতে গেলেই অস্মিত৷ অন্যক্ত 
হইয়া অক্ষর বা প্রাজ্ঞ পুরুষে জীব প্রবিষ্ট হয়। ইহাই অন্তঃকরণেরও অন্তরম্বরূপ “অন্তর | 
এই অব্যক্ততার দ্রষ্টান্বরূপ যে প্রাজ্ঞ পুরুষের কথ পূর্ব্বে বলিয়াছি, ইনিই সেই পুরুষ । 
ই্ীতেই যাহা কিছু আছে, যাহা কিছু নাই, সমস্ত নিহিত। ইনিই মূল, অব্যক্ত, প্রজ্ঞানঘন, 
বীজন্বরূপ বা যোনিস্বরূপ আনন্দময় পুরুষ । মুমুক্ষু পুরুষ কখনও এই অব্যক্ত পাদে, কখনও 
মহান্‌ অস্মিপাদে অবস্থান করিয়া উভয়লিঙ্গ ঈশ্বরত্বের ভোক্তা হয়। এই অব্যক্তত্বরূপ 
প্রাজ্ঞ পুরুষেই জীবের অনৃষ্ট সঞ্চিত থাকে এবং এই পাদে “আত্মানমন্থুবিদ্য” ভাবে প্রবেশ 
করিয়াই আপন কর্মাবীজ দর্শন করিতে ও জয় করিতে সমর্থ হয়। ইহাও শুদ্ধ পরমাতুতত্ব 
নহে। উক্ত ছুই পাদে পুনঃ পুনঃ বিচরণ করিতে করিতে জীব নিববাঁজ হয় এবং অন্তরের 
অন্তর, শুদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার অবস্থানে অধিকার লাভ করিতে থাকে । স্থতরাং অস্মিতার 
বিলযে ষে অব্যক্ততা, উহা সবীজ অব্যক্ততা-_-উহ। অবস্থাবিশেষ নহে, উহা অব্যক্ততত্ব ; 
এবং এইখানে অধিকার লাভ করিলেই তবে মুক্তি প্রকাশ পায়। সুতরাং যুক্তি যে 
সম্কৃরূপে ঈশ্বরসাপেক্ষ, ইহাতে সংশয় মাত্র নাই। আর এইরূপে মুক্তি ঈশ্বরসাপেক্ষ 

লিয়াই জ্ঞানকর্মসমুচ্চয়ই আত্মজ্ঞান-লাভের পথে একমাত্র উপায়। 

বরক্ষবাদ সম্প্রতিষ্ঠ করিতে হইলে এইরূপে শ্রুতির অনুমোদিত পরমাত্মার শুদ্ধ 
অদ্বিতীয়ত্ব ও ঈশ্বরত্ব প্রতিষ্ঠা করিতেই হয়। মিথ্যাদি কোন দোষ বা অচিদাদি কোন 
তত্ব স্বীকার করিতে গেলে সাংখ্যেরই চিদচিৎ বিভাগ কল্পনার অনুকরণ করা হয়। 


১৬০ অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্ভ। 


সুতরাং মায়াবাদ ও বিশিষ্টাদৈতবাদ ব্রন্মবাদ প্রতিষ্ঠায় বিফলকাম হইয়াছে, ইহাতে 
আর সংশয় নাই। 


আকসা অসঙ্জত্ব ও আ্রসন্মেদন-স্াশীনতা ॥ 

সব্বভেদ-লাঞ্থনাশৃন্, একান্ত নির্দোষ, একাত্মরসঘন, পরমস্তদ্ধ, অদ্বৈত, অপরাজিতা! 
্রহ্মবিদ্যা প্রতিষ্ঠিত হইল এবং বহাদৌষসঙ্কুল মায়াবাদ ও বিশিষ্টাদ্বৈতবাঁদে যে রসৈকঘন 
শুদ্ধাদ্বৈত প্রতিষ্ঠিত হয় নাই, ইহা দেখান হইল। অবাঁউ.মনসগোচর, আত্মপ্রত্যয়সার 
পরমাত্া যে, সগুণ নিগুণ--কোন প্রকার বিশিষ্ট সংজ্ঞা দ্বারা অভিহিত হন না, অথচ 
সেই স্বয়ম্প্রকাশ ব৷ স্বয়ংজ্যোতি; আত্মা স্বয়ংশক্তিরূপে প্রকটিত হইয়া, ত্বীয় পরমেশ্বরত্থ- 
রূপ মহিম। প্রকাশ করেন ও তখন সগুণ নিগুণ-_-উভয়লিঙ্গাআবক আখ্যার যোগ্য হন, ইহা 
বিশদভাবে দেখাইয়াছি, এবং “দ্ধে বাব ব্রহ্মণে। রূপে”-_-অনির্বচনীয় ব্রহ্ম ছুই রূপে অভিব্যক্ত 
হন, এই শ্রুতিবাক্যের সার্থকত। সপ্রমাণিত হইয়াছে । এরপ প্রকাশে তাহার যে সংজ্ঞা 
ও আয়তন রচিত হয়, উহা যে সত্য এবং শ্রুতি যে উহাকে সত্য বলিয়াই সিদ্ধান্ত করিয়া- 
ছেন, ইহা যুক্তি ও শ্রুতি-সাহায্যে প্রমাণিত করিয়াছি । তাহার এই নামরূপ ব্যাকৃত 
করারূপ শক্তিলীল। তিনি স্বয়ংশক্তি হইয়ীই জম্পাদ্রিত করেন। ছান্দোগ্যের প্রথমেই 
“তদৈক্ষত'” বলিয়া অনির্বচনীয় পরমতত্বেই ঈক্ষণ রক্ষা করা হইয়াছে । সেই ঈক্ষণে 
তিনি ত্রিগুণময়ী শক্তি-স্বরূপে প্রকাশ পান। তেজ, জল ও অন্ন, রোহিত শুরু কৃষ্ণ, 
বাক্‌ প্রাণ মন, এ সব সেই ত্রিগুণেরই নাম এবং এইরূপে শক্তিত্বরূপতা তিনি গ্রহণ করেন 
বলিয়াই “সেয়ং দেবতৈক্ষত”__-পরে এইরূপ স্ত্রীলিঙ্গ প্রয়োগ আছে। তাহার শক্তিরূপে 
ব্যক্ত হওয়াই এই স্ত্রীলিঙ্গ প্রয়োগের মর্ম । তাহার এ সক্রিয়ত্ব দ্বারা তাহাতে কোন বিকার 
আশঙ্কা আসে না ও তাহার 'অসঙ্গত্ব বিন্দুমাত্র হানিযুক্ত হয় না ইহাঁও পূর্বে বলিয়াছি। 
তত্রাচ যদি কাহারও অস্তরে বিকারের আশঙ্কা আসে, সেই জন্য এ সম্বদ্ষে একটু 
স্বতন্ত্র বিশদ আলোচনা করিব। তত্বানভিজ্ঞ পুরুষের স্বতঃসিদ্ধ ছুর্ববলতা বা সংস্কার 
এই যে, যাহা শুভ্র, তাহা কৃষ্ণ হয় না, যাহ কৃষ্ণ, তাহা! শুভ্র হইতে পারে না, অথচ আমরা 
প্রতিপাদদিত করিয়াছি, তিনি শুভ্র-কৃষ্করূপ সর্ধ-বিপরীত যুগের বা দ্বন্দের একমাত্র 
আশ্রয়। “তদেজতি তন্নৈজতি, আসীনে। দুরং ব্রজতি, শয়ানো। যাঁতি সর্ধবত:,_-এইরূপ স্পষ্ট 
শ্রুতিদ্বারা আমাদের মত সমর্থিত হইলেও ক্রিয়া! স্বীকারে বিকারের বা পরিণামের আশঙ্কা 
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অনভিজ্ঞের সহজে বিদুরিত হয় না। স্মুতরাং অসঙ্গত্ব সম্বন্ধে একটু আলোচনা প্রয়োজন 
বিবেচনা করি। আত্মার অসঙ্গত্ব শ্রুতিতে ভূয়োভূয়ঃ কথিত হইয়াছে। প্রত্যগাত্বা জাগ্রং 
স্বপ্ন সুযুপ্তিতে বিচরণ করিয়াও অসঙ্গই থাকেন, ইহা আ্রতির স্পষ্ট নির্দেশ। বিষয়ের 
সহিত আত্মার সান্নিধ্য ঘটিলে জবাকুস্থম-সন্নিহিত স্ষটিকের মত আত্মা সেই বিষয়ের দ্বারা 
রঞ্জিত হন অর্থাৎ আত্মাতে তদ্বিষয়ক অনুভূতি সংঘটিত হয়, তিনি সেই বিষয়টিকে 
অনুভব করেন। এই অনুভূতিরূপ ক্রিয়াটি যে সাক্ষাৎ আত্মারই, এ কথা পুর্বে বিশদরূপে 
বলিয়াছি। এই অন্ুভূতিরূপ ক্রিয়া তাহাতে সংঘটিত হইলেও জ্ঞানস্বরূপ আত্মা জ্ঞাতা, 
জ্ঞান ও জ্ঞেয়রূপে ত্রিবুৎ হন, অথচ. তদ্দারা ভাহার জ্ঞানময়ত্বের বা আত্মবোধের কোন 
হানি হয় না, যুগপৎ সেখানে জক্রিয়ত্ব ও নিক্কিয়ত্ব প্রকটিত থাকে। মুৎপিও্ড কুস্তাদি 
আকার গ্রহণ করিলে যেমন মৃত্বের কোন হানি হয় না অথবা যুগপৎ সেখানে মৃৎ ও কুস্ত 
বিদ্ধমান থাকে, ইহাও তক্্রপ। অন্ুভূতিকালে জ্ঞান, জ্ঞাতা, জ্ঞেয়রূপ যে বৈশিষ্ট্য সংঘটিত 
হয়, উহা শুধু ক্রিয়ার আয়তন বা রূপ ও সংহ্ছাপ্রকাশ মাত্র। এই নাম রূপ ক্রিয়া! প্রকাশে 
জ্ঞানসত্তার জ্ঞানত্ব বা আত্মপ্রত্যয়সাররূপ অপরিণামী স্বরূপ একান্ত অক্ষু্ই থাকে, ইহা 
অনুভূতি-তত্বজ্ঞ পুরুষমাত্রেই স্পষ্ট বুঝিতে পারে। ঠিক এইরূপই অবাঁউমনসগোচর 
পরমাত্বা যখন আপনাকে বিশেষভাবে ঈক্ষণ করেন অর্থাৎ স্বসম্বেদনময় হন এবং সেই 
ঈক্ষণরূপ ক্রিয়ার সাহায্যে আপনার ঈশ্বরত্ব ও বিশ্বরূপ প্রকাশ করেন, তখন সে 
জ্বাতৃত্বাদি ও নামরূপক্রিয়াদি প্রকাশে তাহার অপরিণামী আত্মপ্রতায়সাররূপ মহিমাঁর 
বিন্দুমাত্র বিকার ঘটে না। 

বস্ততঃ বিকার ক্রিয়ারই হয় বা ক্রিয়ার আয়তন রূপ ও নামেরই হয়, ক্রিয়ান্তর্গত 
শক্তি বিকৃত। হয় না। শক্তির যে হ্রাস ও বর্ধনরূপ পরিবর্তন দেখা যায়, উহা! শক্তিত্বের 
বিকার নহে,_-শক্তির ক্রিয়ার আয়তনভেদ মাত্র। : আর শক্তিকে যে ব্যাহত হইতে দেখ! 
যায়, উহাও শক্তির ক্রিয়ার ব্যাহতি। শক্তি দ্বারাই শক্তি ব্যাহত হয়, অন্য কিছু দ্বারা নহে। 
প্রকাশ, স্থিতি ও লয়__শক্তির এই তিন ধর্্ম। বস্ততঃ ইহা শক্তির ক্রিয়ার বা গতির 
পরিণাম মাত্র এবং এই জন্যই শক্তিকে পরিণামী বলা হয়। গতি শক্তিরই ক্রিয়ামাত্র, 
এই প্রকাশস্থিতিলয়াত্মুক ক্রিয়। বা গতি, ইহা শক্তিরই ধর্ম বা শক্তিই এবং এই জন্য 
শক্তি উভয়লিঙ্গ । গতি ব! ক্রিয়ারপ নাম ও আয়তনের স্থষ্টি ও লয় করিয়াও শক্তি 


আত্মার অসঙ্গত্ব ও স্বসম্বেদন-স্বাধীনত। ১৬৩ 


শক্তিই থাকেন; এই ভাবে সত্তারূপে তিনি স্থির এবং ক্রিয়ারূপে পরিণামশীলা হইলেও 
শক্তিত্বের কোন অপচয় হয় না। ঠিক মৃৎপিণ্ের দৃষ্টান্ত অনুসরণে এখানেও বুঝিতে 
হইবে। কুস্তত্ব ও মৃত্ব যেমন একান্ত ভিন্ন, অথচ মৃত্তিকাতেই স্থিত এবং কুস্তত্ব মৃত্তিকারই 
নামরূপপ্রকাশ, গতি ব' ক্রিয়াও তদ্রপ শক্তিময় হইলেও সত্ব! ও গতি, এইরূপ উভয় ধর্ম 
তাহাতে দেখিতে পাওয়া যায়। ছৃতরাং শক্তিতত্ব উভয়লিঙ্গ এবং গতির বিকারে 
সত্তাবিকার হয় না, ইহা স্পষ্ট বুঝা গেল। বস্তুতঃ গতি শুধু সন্তার নামরূপক্তিয়াপ্রকাশ- 
মাত্র এবং গতিই বিকৃত হয়, সত্তা বিকৃত হয় না। 

সক্রিয় শক্তিতে আমরা এইরূপ স্বগত ভেদাভেদ দেখিতে পাই অর্থাৎ সত্তাকে 
অপরিণামী থাকিতে ও ক্রিয়াকে বিকৃত হইতে দেখি এবং বিকার ও অবিকার একত্র 
সমুচ্চিত থাকে । এইরূপে সন্ত! ও ক্রিয়ারূপে যাহ! বিকশিত হয়, তাহা বিকারী ও 
অবিকারী--উভয়লিঙ্গ | ক্রিয়াতন্ত্র হিসাবে এ ভেদ পরিদৃষ্ট হয়, কিন্তু বস্তু হিসাবে অভেদ। 

এইবার পরমাত্মতত্বের কথা বলি। সেই পরমসংস্থানে কোনও বোঁধায়তন তিনি 
রাখেন না, ইহা শ্রুতি হইতে পুনঃ পুনঃ পাওয়া যায়। বোধায়তন রাখেন না অর্থেই 
শক্তি আদি কোন নামে আখ্যাত করিবার মত কিছুই সেখানে থাকে না । শক্তিতত্ব 
পর্য্যন্ত পর্যালোচনা করিলে দেখা যায়, সেখানে গতি বা নামরূপক্রিয়া বিলীন হইলেও 
সেই শক্তিই গতির গুঢ় কারণ। প্রাজ্ঞ পুরুষ এইরূপেই জগৎকারণ, অবিকারী, 
অথচ বিকারের কারণ; অসক্ত অথচ গণাশ্রয় ; মুলশক্তির বা প্রাজ্ঞতত্বের ইহাই 
লক্ষণ। গতির অব্যক্ততাতে ক্রিয়া ও নামরূপ অব্যক্ত ও প্রাজ্ঞত্বরূপ মহিমায় একীভূত 
হইয়া স্থির, নিক্ষল, নিরঞ্জনরূপে ব্ববিষয়ক নিব্বিশেষ চেতনসম্পন্ন হন এবং তিনি আপনিই 
জগব্ক্রিয়ার বীজ, 'এইরূপ সর্ববভেদাতীত অদ্বিতীয়ত্বের আনন্দের ভোক্তা থাকেন। বিন্দু 
অথবা অনন্ত, এগুলির যেমন আয়তন নাই অথচ আয়তনবোধের জনক, এই বীঞ্জত্বের 
আনন্দও তদ্রুপ সর্ব আয়তন-বোধহীন অথচ সর্ব আয়তনের জনক। 

তিনি অব্যক্ত বীজত্বের আনন্দ যতক্ষণ রাখেন, ততক্ষণই সেই অব্যক্ত মূর্তভাবের 
তুলনায় আপনাকে নিক্ষল নিরঞ্জনরূপে বোধ করেন। তারপর এই বীজানন্দপ্রচুর স্বয়ং 
শক্তিত্বের স্বসম্থেদনও আর রাখেন না । শক্তিত্বপ্রমুখ কারণসত্তার উদার স্থির গগনোপম 
নির্ষবেদ পুর্ণত্ব আর ভোগ করেন না ও স্বতঃসিদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার অনির্ধবচনীয় সংস্থানে 
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বিরাজ ফরেন । এখানে আর নিষ্ষল নিরঞ্জন প্রভৃতি কোন আধ্যাই দেওয়া যায় না; 
স্থতরাং এই পরমসংস্থানে ক্রিয়ার কারণত্বেরও আর কল্লন! কর! যায় না, ক্রিয়া ও তাহার 
বিকার ত দূরের কথা । 

পুনরায় স্বীয় স্বয়ন্প্রকাশত্ব বিশেষভাবে দর্শন করিয়। অনায়ত, স্থির, নিষ্ষল, নিক্রিয়, 
শীস্ত সত্তায় সম্বেদনময় হন। এই ন্বসম্বেদন ব1 ঈক্ষণ ক্রিয়াবিশেষ ; স্থতরাং ঈক্ষণ করার 
অর্থই আয়তন বা রূপ ও নামের আশ্রয় হওয়া । এই জগদাশ্রয়, সাক্ষিরপ, নিগ“ণ, বীজ- 
সংস্থানেও শক্তিত্বের বা ক্রিয়ার কোন বিশেষ প্রকাশ নাই, অথচ ইনিই বোধ-বৈচিত্রের 
বীজন্বরূপ। এখান হইতেই ক্রিয়। প্রকাশ হয় ও “অস্মি* প্রভৃতি বোধায়তন রচিত হয়। 
বোধক্রিয়া মানেই বোধের আয়তন রচনা । তারপর সেই আয়তন ব' ক্রিয়ার নামরূপাত্মক 
বিকার রচিত হইতে থাকে । বিকার প্রকৃত পক্ষে ক্রিয়ারই রূপাস্তর মাত্র, সুতরাং বোধ- 
তত্বে বিকার শব্দটিই একটা বাচারস্তণমাত্র, উহা! ক্রিয়াই এবং সেই জন্যই নামরূপ ও ক্রিয়া 
মিথ্যা বলিবাঁর বিন্দুমাত্র উপায় নাই এবং শ্রুতিও সত্য বলিয়া অভিহিত করিয়াছেন । 

যাহা হউক, এই প্রাজ্ঞ পুরুষই বা অব্যক্তততই যখন অনায়ত, অব্যাকৃত এবং 
নামরূপের অতীত ও ক্রিয়ার আশ্রয় হইয়াঁও নিষ্ক্রিয়, তখন আত্মপ্রতায়সাররূপ পরম- 
সংস্থানে--যেখানে অনন্ত বা বিন্দু প্রভৃতি কোন শব্দই ব্যবহার চলে না, সেখানে আর ও 
আশঙ্কা করিবার কোন উপায়ই নাই। 

সেই চতুর্থ পরমসংস্থানে--যাহ মাত্র শুদ্ধ আত্মপ্রত্যয়সার নামে অভিধানযোগ্য, 
সেখানে তিনি আপনার স্বয়ম্প্রকাশত্ব বিশেষরূপে দর্শন করেন ও করেন না, এইরূপ 
আত্মপ্রত্যয়ের প্রকারদ্বয় দেখিয়া তাহাকে ঈশ্বরত্বের বা উভয়লিঙ্গত্বের বীজ বলিতে পার ও 
পরোক্ষভাবে জগদ্বীজ বলিতে পার, কিন্তু সাক্ষাদ্ভাবে জগদ্বীজত্ব পরমেশ্বরে বা 
প্রাজ্ঞ পুরুষে । প্রাজ্ঞ পুরুষরূপে প্রকটিত হইয়া, তবে তিনি জগদ্বীজ নামে আখ্যাত হইবার 
যোগ্য হন, সুতরাং পরমেশ্বরত্ব পরমার্থতঃ পরমাত্মতত্বে হইলেও ব্যবহারতঃ প্রাজ্ঞ পুরুষেই 

স্থিত। 

আশঙ্কা করিতে পার যে,--(১) জ্ঞানস্বরূপ হইতে জ্ঞানশক্তি এবং জ্বানশক্তি হইতে 
জড়প্রকাশ ত্বীকার করিলে কার্যতঃ আত্মারই পরিণতি স্বীকার কর! হয় এবং (২) যিনি 
পূর্ণ ও অনন্ত, তাহাতে শক্তিস্পন্দন কখনও সম্ভব হয় না, সীমাযুস্ত পদার্ধেই স্পন্দন 


আত্মার অসঙ্গত্ ও স্বসম্বেদন-্বাধীনতা। ১৬৫ 


সম্ভব; কেন না, স্পন্দন হইতে গেলে অবকাশের আবশ্যক, এবং (৩) ব্রঙ্গকে মাত্র 
সগুণ বলিতে হয়। 

এই তিনটা আশঙ্কার একটারও সার্থকতা নাই। ম্ৃৎকুস্তের দৃষ্টান্তে বুঝাইয়াছি,__ 
মৃত্তিকার কুস্তত্বরূপ আয়তন গ্রহণে ম্বত্বের যেমন কোন হানি হয় না, তেমনই জ্ঞাঁনম্বরূপ 
আত্মা জ্ঞানশক্তির আয়তন রচন। করিলে জ্ঞানম্বরপতার বা তাহার স্বরূপধর্ম নিজ- 
বিষয়ক চেতনার কোন হানি হয় না। চেতনসত্তা হইতে তদ্বিরুদ্ধ জড়ের বা আত্মবিষয়ক 
বোধ হইতে অনাত্মবিষয়ক বোধের উৎপত্তি বলিলে আপাত-দৃষ্টিতে একান্ত অযুক্তিকর 
কথ। বলিয়া মনে হয়। কিন্তু জড় বলিয়া যাহ! দেখ বা অনাত্ম বলিয়া যাহা! উপলব্ধি কর, 
উহা! প্রকৃত কি, তাহ। জানিলে আর কোন অসামগ্জস্ত থাকে না। শক্তিস্পন্দনের ঘনীভূত 
প্রবাহের নাম জড়, আত্মপ্রত্যয়ের বৈশিষ্ট্যই অনাত্মপ্রত্যয়। যেমন একটি ত্রুত ঘূর্ণায়মান 
অগ্নিশলাক! চক্রের আয়তন রচিত করে, তেমনই অচল জড়রূপে যাহ! কিছু দেখ, সে সমস্ত 
এক ইন্দ্রিয় অগ্রাহ্থা শক্তির দ্রুত স্পন্দনের আয়তন। পরমাণু বলিতেই শক্তির চক্রবৎ 
গতি বুঝায় আর সেইরূপ পরমাণুসমষ্টিই জড়। সুতরাং জড়নামীয় দৃশ্য সত্যশক্তিরই 
ক্রিয়া বা আয়তন এবং এই গতিশীলতার জন্যই ইহার নাম জগৎ। এই জড় দৃশ্যটি মিথ্য! 
নহে; কেন না, শক্তি এইরূপ আকারেই আবর্তনশীলা। জীবের ছর্বল ইন্দ্রিয় গতি 
লক্ষ্য করিতে পারে না বলিয়া গতিকে মিথ্য। বলিবাঁর চেষ্টা ভূল। ম্ুতরাং শক্তি ও 
জড়ে পার্থক্য নাই। তেমনই বদ্ধ জীব ভূমা আত্মন্বরূপতা উপলব্ধি করিতে পারে না 
বলিয়াই আত্মাকেই অনাত্বরূপে বোধ করে। স্তরাং অনাত্মত্ব স্বীকার ভূল। 

আবার দেখ, শক্তি কি? উৎপত্তি, স্থিতি ও লয়-প্রকাশশীল কোন সত্তার নামই 
শক্তি; ইহাই সাধারণ জ্ঞানগম্য অচিৎশক্তির লক্ষণ। এই ত্রিবিধ গতিপ্রকাশক সন্ত! নিশ্চয়ই 
নিরবয়ব ; কেন নী, যাহার কোন নির্দিষ্ট রূপ থাকে, সে কখনও অনন্ত রূপ রচনায় সমর্থ হয় 
নাঃ যাহ! সাঁবয়ব, তাহা খণ্ড ; অথচ সকল অবয়ব রচনার বীজই এ শক্তি। ইহার অবয়ব 
বা ব্যাপ্তি নাই, অথচ ইহ! শুন্ত বা অবকাশও নহে। শুন্য হইলে সবর্ব অবয়ব ইহা হইতে 
রচিত হইত ন|। শ্রুতি বলেন, সর্বপ্রথম তাহা। হইতে অবকাশ বা আকাশ সম্ভৃত হইল-_ 
“এতস্মাদাত্মন আকাশঃ সম্ভৃতঃ ।” এই যে আকাশ বা অবকাশ রচনার কথা, ইহাই তাহার 
অনন্তত্ববোধের আয়তন। বস্ততঃ চিতিশক্তির অনন্তত্ব-বোধরূপ বিশেষত্ই অবকাশ 


১৬৬ অপরাজিতা ত্রহ্মবিদ্য। 


বা আকাশ এবং নিত্যত্ব-বোধরূপ বিশেষত্বই কাল। চিতি-শক্তির বোধক্রিয়ারূপে 
স্পন্দিত হওয়া মানেই অবকাশ ও আায়তন বা! ব্যাপ্তি রচিত হওয়া, কাজেই অনস্তের 
স্পন্দন সম্ভব নহে প্রভৃতি আশঙ্কা নিরর্থক। অনন্তত্ব-বোধের স্পন্দনই অনস্ত আয়তনের 
বাজ, নিত্যত্ব-বোধের আয়তনই মহাকাল বা সর্ধবক্রিয়ার বীজ। ব্যাপ্তি ছ্ই প্রকার-- 
কালব্যাপ্তি ও স্থানব্যাণ্ডি। ছুইটি পদার্থের বিদ্যমানতা দ্বারা স্থানব্যাপ্তি অনুভূত হয় 
এবং ছুইটি ঘটনার বিদ্যমানত। দ্বারা কালব্যাপ্তি উপলব্ধ হয়। স্তবতরাং ক্রিয়াপ্রবাহই 
কালের প্রকাশ অথবা কালই ক্রিয়ার বীজ। 

্রন্মের সগুণন্ব সম্বন্ধে আশঙ্কা করিবার কারণ নাই, ইহাঁও পুর্বে বিশদভাবে 
বুঝাইয়াছি। কাজেই এ আশঙ্কাত্রয় অমূলক। 

অন্ুভূতিকালে জ্ঞান, জ্ঞাতা ও জ্ঞেয় প্রকট হইলেও এবং পরমার্থতঃ উহার জ্ঞানের 
বিকাশ হইলেও যাহা অনুভূতি, তাহা অন্ুভাব্য নহে; অনুভূতিক্রিয়া জ্ঞানসত্তা 
হইতে প্রকটিত হইয়া তাহাতেই অথচ তাহা হইতে স্বতন্্রভাবে দেখা যায়, ম্বকুস্তের 
দৃষ্টান্ত স্মরণ করিয়া ইহা বুঝিতে চেষ্টা কর। ঠিক তেমনই সেই তুরীয় সংস্থান হইতে 
পরমেশ্বরত্ব প্রকাশিত হইয়াও সেই পরমাত্মতত্ব হইতে স্বতন্ত্। কাজেই পরমেশ্বররূপে প্রকট- 
কালে ভেদাভেদ অচিন্ত্য হইলেও অপ্রকটকালে একাস্তিক রসৈকত্ব ভিন্ন অন্য কিছুরই 
বিন্দুমাত্র আশঙ্ক তুলিবার আশ্রয় পাওয়া যায় না। 

সুতরাং যাহারা নিক্ষলত্ব-হানির ভয়ে আত্মার ঈশ্বরত্ব দেখিতে পরাজ্মুখ, অথব! 
যাহারা আত্মনাশের ভয়ে জীবস্বাতন্ত্য রক্ষা করিয়া, স্বগত ভেদময় ঈশ্বরত্ব দেখিয়া, আরও 
স্থঙ্ষ্নে অগ্রসর হইতে বিমুখ, তাহাদিগের যুক্তিতেই আত্মায় দোষ, বিকার ও অসঙ্গতহানির 
আশঙ্কা আছে। অবিগ্া স্বীকারে ও অচিৎ স্বীকারে অসঙ্গত্ব পুর্ণমাত্রায় রক্ষিত হয় না। 
কেন না, অবি্ভাবাদে অনাদি অবিদ্য। ব্রহ্মাশ্রিত বলিতেই হয় এবং স্বগত ভেদবাদে মচিৎ 
ত সিদ্ধান্তরূপেই পরিগৃহীত। অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্ভায় সেরপ কোন আশঙ্কা নাই। 

্বয়ংজ্যোতিঃ আত্মার নির্ববিশেষ আত্মপ্রত্যয় যে অবিনাশী, ইহা পুর্বে শ্রুতি হইতে 
প্রমাণ উদ্ধার করিয়! দেখাইয়াছি, এবং ক্রিয়া ও তাহার নাম রূপ যে সেই আত্মপ্রত্য়রূপ 
মহিমারই আয়তন ও সংজ্ঞা, ইহাও পুর্বে বলিয়াছি। সুতরাং নামরূপ অমূলক নহে এবং 
সে মহিমা অনন্তত্ব বিধায় সব্ধনামরূপ গ্রহণে সমর্থ। অথচ সে মহিমাপ্রকাশে তাহার 


আত্মার অসঙ্গত্ব ও স্বসম্েদন-স্বাধীনতা। ১৬৭ 


নিষ্ষলত্ব ও অসঙ্গতব-হানির কোনও আশঙ্কা নাই। আত্মপ্রত্যয়র্ূপে অপরিণামী থাকিয়াই 

মহিমারূপে তিনি ক্রিয়াঁশক্তি বা ক্রিয়াশীল হন, ইহাই তাহার উভয়লিঙ্গত্ব। এবং এই 

কারণেই তিনি যুগপৎ নিষ্ক্রিয় ও সক্রিয় এবং পরমাস্মারূপে সর্ববাখ্যার অতীত। নতুবা 

হয় তাহাকে একেবারে অন্দ্রের বলিতে হইত ব৷ পূর্ণরূপে বিজ্ঞেয় বলিতে হইত; তাহার 

অবাঙমনসগোঁচর অনির্ববচনীয় আখ্যা আর থাঁকিত না, এবং যদি নিপ্দিষ্টভাবে তিনি 

নিক্িয় হইতেন, তাহ হইলে এই স্বয়ন্প্রকাশত্বরূপ মহিমা! তাহাতে প্রতিষ্ঠিত করা যাইত 

না। ইহাতে যদি বল, শাত্মায় পরিণতি ব। বিকার স্বীকৃত হইয়! পড়িল ; কেন না, সেই 
শক্তি যখন আত্মাই, তখন শক্তিবিকাঁর ও তাহার বিকার, একই কথা৷ হা, এরূপে নামব্ূপ- 
ক্রিয়াত্মক মহিমা নামমাত্র বিকার, যথার্থ বস্তৃবিকার নহে এবং এ বিকার শ্রুতি অস্বীকার 
করে না, এই বিকার স্বীকারের জন্যই আরও তাহাকে উভয়লিঙ্গ বলিতে হয়। এবং 

ইহাই তাহার সেই শক্তিত্বের অনির্ব্চনীয়ত্ব যে, তিনি শক্তিরূপে জ্ঞানশক্তি হইয়াও 

অচিৎরূপ গ্রহণ করেন। 

কেন তিনি জগৎ প্রকাশ করেন অথব। তাহার জগন্মস্তি পরিগ্রহণ করিবার কারণ কি, 

এরূপ প্রশ্ন করিলে অতিপ্রশ্নী হইতে হয় বা তাহাকে অতিক্রম করিয়া প্রশ্ন কর! হয়। 

কেন না, ধাহাকে সমস্কের কারণস্বরূপে পাইলাম, জগত্রচনার কারণ অন্বেষণ মানেই 
তাহার কারণ অন্বেষণ করা। তাহার একাত্মরসত্ব বিধায় এবং সেই একাত্মরসত্বই জগন্ম্তি 
পরিগ্রহণ করে বলিয়া এবং সর্ধদ্বৈত সেখানে নিরস্ত বলিয়া জগত্রচনার আর অন্য 
কারণ জিজ্ঞাস করিবার অবকাশ নাই । অগ্নি কেন দাহন করে, এরূপ প্রশ্ন যেমন নিরর্থক, 
তিনি কেন জগন্ম,প্তি গ্রহণ করেন ও সংহরণ করেন, এপ প্রশ্ন তেমনই নিরর্থক। অচেতন 
তত্ব হইলে এবং তাহাতে স্থষ্টি ও নংহাররূপ বিপরীত ধন্ম দেখিলে, কেন করেন বা কখন্‌ 
করেন, এরূপ প্রশ্ন সমীচীন হইত; কিন্তু তিনি একান্ত স্বাধীন। চেতনস্বরূপতা। বিধায় 
এ প্রশ্নের স্থান নাই। আর এক কথা, কেন করেন-__-এরূপ কারণ অন্বেষণ করিলে, সে 
কারণের কারণ, তাহার কারণ, এরূপ অনবস্থা-দোষ আনিয়া পড়ে এবং তাহাকে কারণাধীন 
করিয়া ফেল! হয়। যাহা কাঁরণাধীন, তাহা সর্বকারণের কারণ হইতে পারে না। অগ্নি 
যেমন আপনাকে দগ্ধ করে না, তাহার প্রকাশ-সকল তেমনই তাহাকে বিভ্রান্ত বা লাঞ্ছিত 
করিতে পারে নাঁ। মায়াবাদে এ বিভ্রম অস্বীকার করিতে পারে নাই। আত্মা তাহাদের 


১৬৮ অপরাজিতা ব্রক্মবিদ্ধা 


“তে নিষ্ছিয় বলিয়া, অনাত্ম-সান্িধ্যে অনাত্মের সঙ্গ করিতে মায়াবাদে ও সাংখ্যবাদে আতা! 
বাধ্য । অনাত্ম-সান্লিধ্য হইলেই রঞ্জন! বা অধ্যাস হইবেই, ইহা! তাহার! অস্বীকার করিতে 
পারেন না। আমাদিগের সে দোষ নাই। আমাদিগের মতে সঙ্গাসঙ্গের স্বাধীনতা 
আত্মার আছে। উবার 
দেখ, বোধক্রিয়। ছুই প্রকার, ইহা পুর্ধ্রে বলিয়াছি--সম্ভুতি ও অসম্তৃতি বা অনুভূতি । 
এই উভয় প্রকার বোধক্রিয়া তিনি নিক্ষল থাকিয়াই করিতে সমর্থ, ইহা ম্বৎকুস্তের 
উদাহরণ দিয়া পূর্বেবে বলিয়াছি এবং ইহাই শ্রুতির সিদ্ধান্ত । 
শ্রুতি যে তাহার আত্মপ্রত্যয়সার অংশটি এইরূপেই অসঙ্গ বলেন এবং সক্রিয় 
অন্বীকার করিয়া তাহার নিঙ্ষিয়ত্ব প্রতিষ্ঠা করিতে চাহেন নাই, ইহা দেখাইতেছি। বৃহদাঁর- 
ণ্যকে প্রত্যগাত্মার গতি বর্ণনে বলিতেছেন,_-«যাইয়ং বিজ্ঞানময়ঃ প্রাণেষু হগ্ন্তর্জ্যোতিঃ 
পুরুষঃ স সমানঃ সন্নভৌ লোকাবন্ুসঞ্চরতি”-_হ্ৃদয়াস্তর্জ্যোতিঃস্বূপ বিজ্ঞানময় পুরুষই 
আত্মা, ইনি সমান থাকিয়াই অর্থাৎ একরপ থাকিয়াই উভয় লোকে সঞ্চরণ করেন। “তস্য ব। 
এতস্ত পুরুষস্ দ্বে এব স্থানে ভবত ইদঞ্চ পরলোকস্থানঞ্চ সন্ধ্যং তৃতীয়ং স্বপরস্থানং তম্মিন্‌ 
সন্ধ্যে স্থানে তিষ্ঠন্‌ এতে উত্তে স্থানে পশ্যতি ইদঞ্চ পরলো কস্থানধ”__সেই বা এই পুরুষের 
ইহলোক ও পরলোক নামে হছুইটা স্থান আছে, সন্ধ্য। নামক তৃতীয় স্থান আছে, সেই তৃতীয় 
স্থানে অর্থাৎ ইহলোক ও পরলোকের সন্ধিস্থানে অবস্থান করিয়া তিনি এই উভয় লোক 
দর্শন করেন। “স ঘত্র প্রশ্বপিতি অস্ত লোকন্ত সর্ববাবতো! মাত্রামপাদায় স্বয়ং বিহতা ন্বয়ং 
নিম্মায় স্বেন ভাসা ম্বেন জ্যোতিষ! প্রন্পিতি অত্র অয়ং পুরুষঃ স্বয়ংজ্যোতির্ভবতি”-__ 
তিনি যেখানে প্রন্ুপ্ত হন, সমস্ত ভাবের পোষক এই লোকের একদেশ গ্রহণ করিয়া, সমস্ত 
ভাঙ্গিয়া, নিঃসঙ্গ হইয়া, আপনার জ্যোতিঃ দ্বারা আপনি নির্মাণ করিয়া, আপনার জ্যোতিঃ 
দ্বারা আপনি প্রন্থুপ্ত হয়েন। এইখানে পুরুষ ন্বয়ংজ্যোতিঃ বা স্বয়ংপ্রকাশরূপে বিরাজ 
করেন। “স বা এষ এতম্মিন্‌ সম্প্রসাদে রত্বা! চরিত্বা দৃষ্টেব পুণ্যঞ্চ পাপঞ্চ পুনঃ প্রতিন্ায়ং 
প্রতিযোন্ত৷ দ্রবতি স্বপ্ায়ৈব স যৎ তত্র কিঞ্চিৎ পশ্যতি অনম্বাগতস্তেন ভবতি অসঙ্গো হায়ং 
পুরুষঃ*__সেই বা এই আত্ম! স্বপ্নস্থানে রমণ করিয়া, পাপ পুণ্য দর্শন করিয়া, পুনরায় 
সনপ্রসাদে প্রবেশ করেন ; শ্বপ্নে তিনি যাহ! কিছু দেখেন, তাহ! দ্বারা তিনি অনুবদ্ধ হন নাঁ। 
কেন না, এই পুরুষ অসঙ্গ । এইরূপ পুনরায় তিনি স্বপ্নে ও স্বপ্ন হইতে£জাগ্রতে আসেন ও 


আত্মার অসঙ্গত্ব ও স্বসম্বেদন-স্বাধীনত। ১৬৯ 


উভয় কুলে বিচরণ করেন । কিন্তু কোথায়ও তিনি আবদ্ধ হন না। এই স্থৃযুপ্তিস্থানে তিনি ব! 
সেই আত্মপ্রত্যয়সার “নিজত্র” আকারীয় শুদ্ধ চেতন, প্রাজ্ঞ আত্মার দ্বার! সম্পরিধক্ত হইয়া 
অন্তর বাহ কিছুই দর্শন করেন না। “তদ্বা অস্ত এতৎ আগ্তকামং আত্মকামং অকামং রূপং 
শোকাস্তরং”__এই সম্প্রসাদই সেই বা এই পুরুষের আপ্তকাম, আত্মকাম, অকাম শোকাস্তর 
রূপ। সুতরাং জাগ্রৎ স্বপ্ন সুষুপ্তি, সর্ববাবস্থাতেই বিচরণ করিয়াও বা সক্রিয় হইয়াও সেই 
স্বাধীন আত্মপ্রত্যয়সার কেবলাত্বা যে অসঙ্গই থাকেন, ইহাই শ্রুতির অভিমত । মৃত্যুকালেও 
এইরূপ তিনি অবিদ্ভা আশ্রয় করিয়া আপনার জন্য রূপ-সকল নিশ্মাণ করেন ও 
লোকলোকান্তর প্রাপ্ত হন। “স বা অয়মাতবা ব্রহ্ম বিজ্ঞানময়ঃ"'কামময়োইকামময়ঃ," ধর্ম্- 
ময়োহধন্ময়ঃ সর্ধবময়স্তদ্যদেতদিদম্ময়োইদোময় ইতি যথাকারী যথাচারী তথা ভবতি”__ 
সেই বা এই আত্ম! ব্রহ্ম বিজ্ঞানময়, মনোময়, প্রাণময়, পৃথিবীময়, আপোময়, বায়ুময়, 
আকাশময়, তেজোময়, অতেজোময়, কামময়, অকামময়, ধর্্মময়, অধর্ম্মময়, ইনি সর্বময়, 
ইদ্ম্ময়, অদৌময়, ইনি যথাকারী যথাচারী, তেমনই হন। “সন সাধুনা কর্্মণা ভূয়ান্‌ 
নো! এব অসাধুনা কনীয়ান্‌ এষ সর্ধেশ্বরঃ”__তিনি এইরূপ যথাকারী যথাচারী হইয়াও এবং 
সাধু বা পাপী হইয়াও বিন্দুমাত্র হাস বৃদ্ধি বা গুরুত্ব লঘৃত্ব প্রাপ্ত হন না। এই যে 
আত্মার জাগ্রৎ স্বপ্ন সুপ্তি, লোকাস্তরপ্রাপ্তি প্রভৃতির কথা বলা হইল, এ সকল এঁ কেবল 
আত্মপ্রত্যয়সার অংশটির সর্বববিজ্ঞান বা মহিমা অংশে স্বাধীন বিচরণ মাত্র বা তাদাত্ম্যবোৌধ 
গ্রহণের কথা । আয়তন হইতে আয়ুতনান্তরে এ যাতায়াত ত্বাহাঁর স্বাধীনতার পরিচয় । 

এই সকল শ্রুতি হইতে স্পষ্ট বুঝা যাইতেছে যে,.তিনি সক্রিয় হইয়াও পূর্ণরূপে 
নিঃসঙ্গই থাকেন। তাহার বোধশক্তি বার এক দিকে জগৎ রচন। করিয়াও যেমন তিনি 
নিলিপ্তই থাকেন, অন্ত দিকে তেমনই তিনি অনুভূতিশক্তিদ্বারা৷ পাপ-পুণ্যের ভোক্তা! 
হইয়াও নিঃসঙ্গই থাকেন। স্থতরাং আত্মার সক্ক্রিয়ত্ব স্বীকারে তাহার নিঃসঙ্গত্বের বিন্দুমাত্র 
হানি হইবার আশঙ্কা নাই। ইহাই শ্রুতির সিদ্ধান্ত এবং এই জন্যই জ্ঞানকর্ম্ম-সমুচ্চয় 
সিদ্ধান্ত নির্দদোষ। আত্মা সর্বভোক্তী হইয়াও নিঃসঙ্গ অথবা তিনিই ভোক্তা, তিনিই 
অভোক্তা, এইরূপ উভয়লিঙ্গত্ব শ্রুতিসিদ্ধ। যেখানে সগুণ, সেইখানেই নিগুণ ; যেখানে 
ভোক্তা, সেইখানেই অভোক্ত1; ইহাই আত্মতত্বের অপূর্বত্ব। ইহাই আত্মার 
পরম স্বাধীনতা । 

১৬ 


১৭০ অপরাজিত ব্রঙ্মাবিচ্যা 


আত্মার এই স্বাধীনতাই ব্রক্মবাদের কীলকম্বরূপ। এই স্বাধীনত। অস্বীকার করিলে 
আত্মার ত্রন্ষত্ব বা জগৎকারণত্ব আর প্রতিষ্ঠিত কর! যায় না, ইহা পূর্বে বলিয়াছি। 
স্বয়ম্প্রকাশ আত্মার স্ববিষয়ক শ্ভাবসিদ্ধ চেতন! ব্যতীত সর্ধ্বিজ্ঞাতৃত্ব বা বিষয় জান! ও 
তাহাতে অনুভূতিময় হওয়ারূপ মহিমা যে আছে, ইহা পুর্ব বিশদভাবে বুঝাইয়াছি এবং 
সাংখ্যবাদ ইহা! স্বীকার করে। তাহার প্রত্যয়ানুদ্রষ্ ত্বরূপ চিতিমহিম! সর্বববাদিসম্মত 
এবং এ শক্তি স্বীকারেই তাহার বিজ্ঞাতৃত্ব ও নিক্কিয় থাকিয়াও সন্ক্রিয় হওয়ারপ ব্যাপারটি 
সুঙ্ষনদৃষ্টিতে অন্বীকার করা যায় না এবং সেই বিজ্ঞানশক্তিই মহত্বত্বাদিরূপে প্রকাশ পাইয়! 
জগন্থৃত্তি পুরিগ্রহণ করে, ইহাও দ্বৈতবাদীরও স্বীকৃত। বস্ততঃ স্বয়ম্প্রকাশত্ব স্বীকৃত হইলেই 
একই চিতিমহিমাঁয় আত্মপ্রকাশ ও সর্বপ্রকাশরূপ উভয়লিঙ্গত্বই স্বীকৃত হইয়া যায়। 
কাজেই আত্মার ব্রন্ষত্ব প্রতিষ্ঠা করিতে হইলে এই চিতিশক্তির নিয়ন্ত্রণে তাহার স্বাধীনতা 
স্বীকার করা ভিন্ন অন্য উপায় নাই। আত্মার স্বসন্বেদনম্বাধীনতা বিন্দুমাত্র অস্বীকার 
করিলেই একটি দ্বিতীয় শক্তি কল্পনা করিতে হয় এবং দ্বিতীয় শক্তি কল্পন৷ করিলেই 
অদ্বৈতত্ব ও ত্রহ্মত্ব ভঙ্গ হয়, এবং মুক্তাত্মার ব্রহ্াসুত্রান্থমোদিত উভয়লিঙ্গত্ব বিন্দুমাত্রও 
প্রতিষ্ঠিত করা যায় না। ব্রহ্মবাদ প্রতিষ্ঠিত করিতে হইলে আত্মার উভয়লিঙ্গত্ব বা 
ব্রন্মের স্বাধীন ব্বসন্বেদনশক্তি স্বীকার ভিন্ন গত্যস্তর নাই এবং মহর্ধি বেদব্যাস এই ছুইটা 
স্বীকার করিয়াই ব্রহ্মবাদ প্রতিষ্ঠিত করিয়াছেন। এই জন্ত আচার্য্য শঙ্কর ও আচার্য 
রামানুজ, উভয়ের যুক্তিতেই আত্মতত্ব ভিন্ন দ্বিতীয় তত্বের আশ্রয় গ্রহণ করা ব্রহ্মবাদের 
একান্ত বিরুদ্ধ হইয়াছে। আত্মার এই স্বসম্বেদনম্বাধীনতা ও মুক্তাত্বার উভয়লিঙ্গত 
স্পষ্টভাবে অস্বীকার করায় আচার্য্য শঙ্করের সমস্ত যুক্তি পরিহারযোগ্য এবং তাহার 
যুক্তি, সত্যাসত্যতা৷ নিদ্ধারণের জন্য বিচার্যযরূপে গণ্য হইবার যোগ্যতা হারাইয়াছে। 
আচাধ্যদ্বয়ের অবিষ্ভা ও অচিৎকল্পন। স্ব স্ব সম্প্রদায়কে বেদাস্তের আশ্রয়ে আনিবার জঙ্, 
ব্রহ্মবাদকে সুপ্রতিষ্ঠিত করিবার জন্য নহে । 


সেটি 


সুর্ব্ধঘভাগেল ভউপবসংহাল £ 


জীবস্বের পরম নির্র্বাণই শিবত্বের পরম প্রতিষ্ঠ।। ব্রহ্মবাদের লক্ষ্যই এই পরম নির্ববাণ 
বা মহামুক্তি। অনাত্মরসের দ্বারা বিন্দুমাত্র অন্তুবিদ্ধ হইলে আত্মৈকরসন্বরূপের ত্রহ্মত্থের 
ধারণা সিদ্ধ হয় না। উপাস্তের সহিত সম্যক একত্ব লাভই সাধনার উদ্দেশ্ঠ, লক্ষ্য ও ফল। 
সেই উপাস্ত ব্রহ্মত্বে আত্মবিলক্ষণ যদি কোন কিছু থাকে বলিয়া! ধারণ! করা যায়, তাহ 
হইলে অচিৎ বা অন্জানের আশ্রয়ন্বরূপ সেরপ ব্রন্ধে সাযুজ্যরূপ পরমনির্ব্বাণের সম্ভাবনা 
আত্মজ্ঞ পুরুষের পক্ষে আর থাকে না । “ক্রঙ্গবিদ্‌ব্রন্মেব ভবতি”-_ব্রন্মবিদ্‌ ব্রঙ্গই হন, এইরূপ 
শ্রুতি এবং “অয়মাত্ব। ব্রহ্ম”-__-এই লাত্মাই ব্রহ্ম, এইরূপ শ্রুতির সকল মর্্মই ব্যর্থ হয়। 
বিশেষতঃ মহাপ্রলয়ে স্বগতভেদ অস্বীকার করিবারও আর উপায় থাকে না। সাংখ্যোক্ত 
জগঘীজন্বরূপ স্বতন্ত্র অব্যক্ততত্ব বা মায়াবাদ-কল্পিত মরীচিকাপ্রসবিণী অবিদ্যা স্বীকারে 
মহাপ্রলয় অস্বীকৃত হয় অথবা তাহাতে স্বগতভেদ থাকেই থাকে; কেন নাঃ সাংখ্যমতান্ুসারে 
কোন না কোন আত্মার অব্যক্তের সংযোগ স্থ্টিধার! অক্ষুণ্ণ রাখিবার জন্য রক্ষা করিতে 
হয়ই এবং মায়াবাদাদিরপ অদ্বৈতসিদ্ধিতে সাক্ষাৎ পরমাত্মারই অনাত্সংযোগ অস্বীকার 
করিবার উপায় থাকে না। অপরাজিতা ব্রহ্মবিগ্ভার অবাধ আত্মদর্শনে এই দোষের 
বিন্দুমাত্র সম্ভাবনা নাই। আমরা প্রাজ্ঞ পুরুষরূপ অব্যক্ত পাদটীকে চিতিমহিমারই অন্যতম 
ধন্দ বলিয়৷ জানি এবং উহারই ব্যক্তাবাক্ততাই জগতের ব্যক্তাব্যক্ততা বলিয়া স্বীকার 
করি। পরমসংস্থানে মহিমার কন্তত্বরূপ” এ দ্বিতীয় মুখটী-যেটির দ্বারা তিনি সর্বজ্ঞ 
হইয়া সর্বরূপ ধারণ করেন, সেইটির বিপরিলোপ হয় না, উহার জ্ঞান ও জ্ঞেয়রূপ 
আবর্তনগুলির বিলয়ে না থাকার মত থাকে, ইহাই শ্রুতির সিদ্ধান্ত। স্ৃতরাং আত্মবিলক্ষণ 
কোন পরমতন্বই আমাদিগকে স্বীকার করিতে হয় না এবং ইহাই অবাধ আত্মদর্শন। এই 
জ্ঞাতৃত্বরূপ মহিমাই জগদ্বীজ ; সুতরাং মহাপ্রলয়ে জগদ্বীজ নিঃশেষিত হইয়া যাইবার 
আশঙ্কা নাই। শুধু বীজরূপে প্রকটিত অব্যক্তপাদটি বিলয় হয়। 

জগৎ ব্রন্গাশ্রিত, শ্রুতির এই অন্ররান্ত সিদ্ধান্তের আশ্রয় লইয়া অসদ্বাদ্ পরিহার 
মায়াবাদের একটি দিক্‌, আবার বিষয় ও আত্মাতে জীবক্ষেত্রে যে রঞ্জনা ও তজ্ভনিত জীবের 
অনাত্মবিভ্রম, সাংখ্যবণিত সেই রঞ্জনা-যুক্তিটি অবলম্বন করিয়া ও সাংখ্যের প্রকৃতিকে 


১৭২ অপরাজিত! ব্রক্মবিদ্ঠা 


সদসদ্রূপা৷ ব্রহ্মশক্তিতে পর্যবসিত করিয়া, ঈশ্বরত্ব এবং জগৎ ও কর্ম্মকে ভ্রাস্তিবিলাসরূপে 
প্রতিপন্ন করা, ইহাই মায়াবাদের অন্য দিক। নিগুণাত্মক শ্রুতিকে অযথা প্রাধান্য দিয়া ও 
সাংখ্যের আত্মানাত্ববিচার অবলম্বন করিয়া আচার্য্যের অধ্যাসবাদ রচিত। 

বিশিষ্টাদ্বৈত সিদ্ধান্তের উদ্দেশ্ট-_ভক্তিবাদ প্রতিষ্ঠা । আচাধ্য রামানুজের যুক্তির 
ধার! অনুধাবন করিলে দেখা যায়, তিনি সেই উদ্দেশ্টে ব্রদ্মের নিগুণত্ব পরিহার ও ত্রন্দে 
স্বগত ভেদ প্রতিষ্ঠা করিতে প্রাণপণে প্রচেষ্টা করিয়াছেন। জীব ও ঈশ্বরে ভেদ, সগ্ণ শ্রুতি 
অবলম্বনে ব্রহ্মবাদের সাহায্যে সুপ্রতিষ্ঠিত করাই তাহার প্রধান লক্ষ্য । 

উভয়েই স্ব স্ব সাম্প্রদায়িক মতকে বেদাস্তামুমোদিত করিবার জন্ ব্রহ্মবাদ অবলম্বন 
করিয়াছেন সত্য, কিন্তু উভয়ের কেহই মুলতত্বের রসৈকত্ব রক্ষা করিয়া আত্মার ব্রহ্ষত্ব বা 
জগংকারণত্ব সম্যক্রূপে প্রতিষ্ঠিত করিতে পারেন নাই। আচার্য শঙ্কর অবিগ্ভার জগৎ- 
কারণত্ব স্বীকারে এবং রামান্ুজ তত্বত্রয় স্বীকারে মূলেই রসভেদ স্বীকার করিয়। লইয়াছেন। 
সুতরাং রসৈকত্ব প্রতিষ্ঠায় কেহই সফলকাম হন নাই। পারমাথিক রসৈকত্ব প্রতিষ্ঠ। 
করাই প্রকৃত অদ্বৈতসিদ্ধি বা ব্রক্ষবাদ। অন্য কোন প্রকারে ব্রহ্গবাদ প্রতিষ্ঠা কর! যায় 
না। আচার্ধয শঙ্কর ঈশ্বরত্ব তুচ্ছ করিয়া এবং আচার্য্য রামান্থুজ পরমতত্বেও বিশিষ্টতা 
দেখিতে প্রয়াস পাইয়া স্ব স্ব যুক্তিকে একদেশদণিতা-দোষে একা ্ত ছষ্ট করিয়া তুলিয়াছেন 
এবং অচিৎ অনাত্সরস কেহই পরিহার করিতে পারেন নাই। একজনের জগৎকারণ 
অপারমাধিক অবিদ্যা,ংঅন্তের জগৎকারণ পারমাধিক অচিৎ। আত্মতত্থে এইরূপে রসান্তর 

যুক্ত করিয়া আত্মরসে সর্ধরসের বিলয়রূপ তত্বৈকত্ব সংস্থাপনে কেহই কৃতকার্ধ্য হন 

নাই। কেন না, ব্রহ্মবাদের মূল কথাই আত্মার ব্রহ্ষত্ব প্রতিষ্ঠা এবং আত্মার ব্রহ্ম প্রতিষ্ঠা 
অর্থ ই__সমন্ত অনাত্মরসকে এক আত্মরসে নির্বাপিত করা। 

আমাদিগের সিদ্ধান্তে এই রসভেদদোষ বিন্দুমাত্র নাই। একাত্মরসে আত্মবিজ্ঞান 
ও সর্ব্ববিজ্ঞান কেমন করিয়া সন্নিবিষ্ট, তাহা! পূর্ব্বে বিশদভাবে বুঝাইয়াছি। আত্মার 
স্যয়স্প্রকাশত্ব ও স্বাধীনত। ত্বীকারেই কেমন করিয়া! তিনি «নন প্রজ্ঞো। নাপ্রজ্ঞ:* এইরূপে 
অনির্বচনীয় একাত্মরসম্বরূপ, অথচ সগুণ ও নিগুণ, এইরূপ উভয়লিঙগ-প্রকাশ-সমর্থ 
তাহ! বিস্তৃত-ভাবে বলিয়াছি। বিষয় জানা ও তাহাতে তাদাত্ম্যানুড়ৃতিময় হওয়া আত্মায় 
অবিনাভাবিরূপে এক সঙ্গে দেখিতে পাওয়া যায়। শ্ব়ম্প্রকাশ আত্মার স্বাভাবিক 
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স্ববিষয়ক জ্ঞান ও সর্বজ্ঞ হইয়া অনস্তভাবে আপনাকে জান বা সর্ধবিজ্ঞাতৃত্বরূপ 
মহিমা, ইহারা যদি তত্বতঃ এক শক্তি না হইত, তবে বিষয়কে জানিতে জানিতে, জানাটি 
অবিচ্ছিন্ন ধারায় প্রবাহিত থাকিতে থাকিতে আত্মার তাহাতে সারূপ্যবোধ ব। তাদাত্ম্যান্ু- 
ভূতি কোন ক্রমেই ঘটিতে পারিত না। যখন কেহ কোন বিষয় জানিতে জানিতে 
আপনাকে তদ্বৎ অনুভব করে, তখনই বলা হয়, সেই বিষয়ে সেই জীবের তাদাত্যান্ৃভৃতি 
হইতেছে। চৈতন্যই সাক্ষাদ্ভাবে বুদ্ধির জ্ঞাতা না হইলে জীব আপনাকে পুর্ধোক্তভাবে 
বুদ্ধির আকারে দেখিত 'না অর্থাৎ বিষয়ের জ্ঞাতামাত্র হইত, কিন্তু তাঁদাত্যবোধময় হইত 
না। সুতরাং স্বয়ম্প্রকাশত্বরূপ আত্মশক্তিই যে বিজ্ভাতশক্তি, জীবের বিষয়জ্ঞান ও ক্রমে 
তাহাতে তাদাত্ম-বোধ-লাভ, ইহাই তাহার প্রমাণ। আবার আপনাকে জান! ও সর্ব্বকে 
জানা, এ উভয়ই একই স্বয়ম্প্রকাশ চিতিশক্তির মহিম। না বলিলে, বিষয়কে অন্থুদর্শন 
করিতে স্বয়ম্প্রকাশত্ব ভিন্ন অন্য একটা জ্ঞাতৃত্ব-শক্তি আত্মায় কল্পনা করিতে হইত । 
স্বতরাং এক চৈতন্ঠই স্বত্রষ্টা ও সর্ববদ্রষ্টীরূপ বাঁ স্বাভাবিক স্বচেতনতা৷ ও সে চেতনতার নান! 
আকারীয় বিশিষ্টতাঁরপ মহিমা-প্রকাঁশক্ষম | এই সকল কারণে চিংমহিমাই যে 
আত্মবিজ্ঞান ও সর্ব্ববিজ্ঞানশক্তি এবং সেই স্বয়ম্প্রকাঁশ চিতমহিম! স্বাধীন ও তাহা হইতে 
স্বতন্ত্র কোন সদসৎ অনির্বচনীয় অপারমার্থিক শক্তি বা অচিদাকারীয় পারমার্থিক শক্তি 
নাই, ইহ! হৃদয়ঙ্গম করা কৌন মেধাবীর পক্ষে কষ্টসাধ্য নয় এবং এই সিদ্ধান্তই আত্মার 
রসৈকত্ব বা! ব্রহ্মত্ব প্রতিষ্ঠা করে । 

আত্ম। স্থজন করেন ও তাহাতে অনু প্রবেশ করেন, শ্ররতির এই যে সিদ্ধান্ত, ইহাও 
আত্মমহিমার উভয়মুখী মহিমারই বর্ণনা। “তৎ সৃষ্ট! তদেবানুপ্রাবিশং”_-তিনি ইদং- 
পদবাচ্য যাহা কিছু স্থজন করিয়া তাহাতে অনুপ্রবেশ করিলেন, শ্রুতির এই কথার 
প্রকৃত অর্থই--তিনি আপনাকে নানা আকারে জানিলেন ও তাদাত্্যবোধময় হইলেন। জান! 
ও তাদাত্্যবোধময় হওয়া, স্বয়্প্রকাশ আত্মার প্রকাশমহিমা এইরূপে এক হইয়াও উভয়মুখী 
ক্রিয়াশীল । শ্রুতি এইরূপে পুনঃ পুনঃ আত্মার আত্মজ্ঞত্ব ও সর্ব্ববিজ্ঞাতৃত্বরূপ ছিবিধ 
মহিম! বর্ণনা করিয়াছেন। জ্ঞানের দ্বারাই জ্ঞানকে জান! যায় বলিয়াই অনির্ধ্বচণীয় 
সত্তায় কিছু প্রকাশবৈশিষ্ট্য না থাকিলেও শুদ্ধ জ্ঞানস্বরূপ আত্মা স্বয়ম্প্রকাশ এবং সর্বব- 
প্রকাশের বীজ-স্বরূপ। ইহাই. বেদান্ত-সিদ্ধ ব্রক্মবাদের সার কথা৷ এবং আমরা! ইহারই 
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অস্থুধাবন করিয়াছি। আত্মার এ স্বাধীনতা অর্থাৎ কোন আত্মাস্তর দ্বিতীয় বস্তুর সাহায্য 
বিনা স্বীয় মহিমাকে সর্ববিজ্ঞাতারূপে ব্যক্ত করিয়া স্ধ্বায়তন স্বাধীনভাবে রচনা করার 
ক্ষমতা অস্বীকার করিলে পরমাত্মাকে জীবাত্মার মত বদ্ধ বলা হয় ও আত্মার স্বাধীনতা 
বা মুক্তিই অস্বীকৃত হয়। কেন না, বিষয় সাহায্যে স্বসম্বেদন, ইহাই প্রকৃত বন্ধন__বন্ধন 
বলিতে এইটিকেই বুঝিতে হয়। কর্্মফলাধীনতা প্রভৃতি প্রকৃত পক্ষে মূল বন্ধন নহে-__ 
বন্ধনের ধর্মমাত্র। দ্বিতীয় সাহায্যে স্বসম্বেদন, ইহাই বন্ধন এবং স্বাধীন স্বসম্েদনই মুক্তি 
বা মুক্তির এক পাদ। মুক্তির দ্বিতীয় পাঁদ__অবাঙ.মনসগোচর সংস্থান । সুতরাং পরমাত্মা 
ব৷ যুক্তাত্মা স্বাধীন স্বসম্বেদনক্ষম। দার্শনিক পণ্ডিতের! বন্ধনের এই লক্ষণটিই ভাবিয়া 
দেখেন নাই । 

পূর্বোক্ত প্রকারে স্বয়ম্প্রকাশ আত্মাই জগৎকারণ ব্রহ্ম বলিয়া প্রতিপন্ন হন। 
বিশ্বস্্টিকে খষি মেই জন্য স্পষ্ট সত্য বলিয়াই ঘোষণা! করিয়াছেন এবং «সত্যমিতোর 
আচক্ষতে” এই ভাবে সত্য বলিয়াই জগৎকে দেখিতে উপদেশ দিয়াছেন । বিশেষতঃ যেমন 
বোধ করিবে, তেমনই হইবে, ইহাই যখন স্থষ্টি ও জীবের কর্চক্র আবর্তনের রহস্য, তখন 
জগত্প্রকাশ যদি মিথ্যাও হইত, তাহা হইলেও সত্য লাভের জন্য সত্য বলিয়াই যে 
ধারণ। করিতে হইত, এ বিষয়ে সংশয় প্রগল্ভ পুরুষেই সম্ভব । 

আত্মা নিত্যমুক্ত, পূর্ণ__পূর্ণে বিকারসম্তাবনা নাই । ইদংপদবাচ্য যাহ! কিছু দৃশ্যমান, 
' তাহা আত্মারই ঈক্ষণ বা স্বসন্বেদনের কাল ও দিক্‌ আকারীয় ক্রিয়া ও আয়তন। প্রকৃতপক্ষে 
জাগতিক বন্তর আয়তন বলিতে শুধু তাহার দৈর্ঘ্য, প্রশস্ততা ও স্থিরত্ব বুঝায় না-_উহার 
কালাআবক আয়তনই প্রকৃতপক্ষে মূল আয়তন ; এ সম্বন্ধে পরে বিস্তারিত বলিবার ইচ্ছা 
রহিল। তিনি স্বসম্বেদনময় হইলেই তাহার নিত্যত্ব ও সত্যত্ব সম্বন্ধে যে তঃসিদ্ধ 
উপলব্ধি প্রকাশ পায়, এ কাল ও দিক আয়তন সেই নিত্যত্ব ও সত্যত্েরই প্রকাশ। ইহ! 
পরমার্থতঃ তাহারই ঈক্ষণ ব! ব্রন্মবিজ্ঞান। ইহাতে তাহার আত্মপ্রত্যয়সাররূপ চিতি- 
মহিম। বিন্দুমাত্র কলুষিত হয় ন1; শুধু মহিমার বিজ্ঞাতৃত্ব বা প্রাজ্ঞরূপ মুখটা ব্যক্তাবাত্ত 
হয়। অব্যক্ততা বিনাশ নহে, সুতরা: বাক্তাব্যক্ততা দেখিয়া! কোন বস্ততে অসত্য অনিত্য 
ধারণা বিজ্ঞানসম্মত নহে। আত্মান্তর বস্তুর সান্নিধ্য শ্বীকারেই সঙ্গত্ব অসঙ্গত্ব প্রশ্ন উঠিতে 
পারে, এই হিসাবে মায়াবাদ প্রভৃতিতে আত্মবিলক্ষণ শক্তি স্বীকৃত হওয়ায় আত্মার অসঙ্গত্ব 
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তাহাদিগকে যুক্তি ছারা প্রতিষ্ঠ। করিতে হয়, কিন্ত অবাধ আত্মদর্শনে এ প্রশ্ন উঠে না। 
বিশেষতঃ নির্ব্বিশেষ আত্ম প্রত্যয় অবিচল থাকিয়াই যখন তাহার উপর বিশেষ নিজপ্রত্যয় ও 
সর্বপ্রত্যয় প্রকাশ পায়, তখন আত্মপ্রত্যয়সাররূপ চিতিমহিমা। যে নিত্য অসঙ্গ, ইহাতে 
আর সংশয় নাই। 

স্থতরাং অবুধ আত্মদর্শনরূপ অপরাজিতা ব্রহ্মবিদ্াই সম্যক্রূপে নির্দোষ ব্রহ্মবিদষ্ধা 
এবং অবাধ আত্মদর্শনই সম্যক আত্মদর্শন । 

এই দর্শনের অসামান্য সার্থকতা _-জগৎকে পরমাআ্মার ব। পরমেশ্বরের সত্য বিশ্বরূপ 
বলিয়া উ।!লব্ষি। দহরাকাশ-প্রকরণে ছান্দোগোর খষি যে “্যাবান্‌ বা অয়মাকাশস্তাবা- 
নেষোহন্তহ্রদয় আকাশ2৮ বলিয়াছেন, তাহার প্রকৃত মন্মই__পরমাত্ৰা আপনাতে আপনাকে 
যেমন বিশ্বমূত্তিরূপে বোধ করেন, ঠিক তেমনই মুত্তি পরিগ্রহণ করেন। এই বাহ জগৎ 
তাহারই মৃত্তি বা শরীরস্থানীয় -“যস্ত পৃথিবী শরীরং এইরূপ স্পষ্ট ুতিসকল বিদ্যমান । 
এই বিশ্ব তাহার সত্যশরীর এবং এ শরীর তাহার বোধমহিমার ঘনীভূত আবর্তনবিকাশ ॥ 
সত্য বলিতে বিকাশকেই বুঝায় ; যাহা কখনও কোথায়ও বিকাশ প্রাপ্ত হয় নাই, তৎসম্বন্ধে 
সত্যাসত্য ধারণা হয় না। যাহ! সত্য ব! সত্যন্বরূপ পরমাতআ্মায় বিকাশ পায়, তাহাও সত্য, 
যাহা স্বাধীন আত্মা বোধ করেন ব। বোধাকারে ব্যক্ত করেন, তাহাই সত্য নামে আখ্যাত। 
নতুবা তিনি সত্যমিথ্যা সকল বোধের স্বরূপতঃ অতীত। এই জন্য আছ্য খষি, সত্যকাম, 
আত্মজ্ঞ খষির কল্পনাও সত্য। যাহ। পরমাত্মা কল্পনা করেন, তাহাই হন ; এই জন্য তাহার 
কল্পনা সত্য। লৌকিক ব্যবহারে. বাহিরের বিষয়সত্তা বা. ঘটনাসত্তার সহিত | মিলিয়! 
জীবের বুদ্ধিতে যে বোধ হয়, তাহাকেই সত্য বলে। কিন্তু প্রকৃত পক্ষে সত্যত্রষ্টা? পুরুষের 
সত্য মাত্র ওরূপ সীমায় সম্বদ্ধ নহে। এবং পরমত্বারও দর্শন কোন একটি ভাববিশেষে 
সম্বন্ধ নহে যে, সেই তাবমাত্র সত্য হইবে, অন্ত কিছু কল্পনা করিলে তাহ সত্য হইবে না। 
সত্য পুরুষের কল্পনাবিলাসও সত্য । যাহা সং তাহার ভাবই বা তাহাই সত্য; আবার 
সত্যপুরুষের করনাও সত্প্রকাশ। এই জন্যই খষি সত্য বলিয়াই জগৎকে দেখিতে 
বলিয়াছেন-__জগৎকে মিথ্যা বলিবার অধিকার কাহারও নাই। 

এই দর্শনের অসামান্য শ্রৃতি-সিদ্ধ বিজ্ঞান এই যে, আত্মার স্বপরষ্ত্ব ও সর্ববদর্ত্বরূপ 
উভয়লিঙ্গাত্বক মহিমা ও সে মহিমার একত্ব স্বীকার ও সেই মহিমাকে ব্যক্তাব্যক্ত কর৷ 


১৭৬ অপরাজিতা ব্রহ্গবিষ্ঠা 


ব। ন৷ করার স্বাধীনতা স্বীকার ; এই স্বাধীনত। স্বীকারই ব্রহ্মবাদের মুখ্য কথা। অনাত্ব 
বিষয় অবলম্বনে স্বসম্বেদনময় থাকাই জীবের বন্ধন এবং আত্মার দ্বারা আত্মাকে জানারূপ 
ব্বসম্বেদনম্বাধীনতাই মুক্তি। শুদ্ধ আত্মায় এ স্বাধীনতা স্বভাবসিদ্ধ শক্তি, আত্মা! নিত্যমুক্ত 
বলিতে ইহা ভিন্ন অন্য কিছু বুঝায় না। অন্ুভূতিই জীবের বন্ধন ও মুক্তির কারণ। 
সুতরাং জগৎকে ঈশ্বরের সত্য বিশ্বরূপ বলিয়া বিশ্বাস ও অনুভব করা বা সত্যপ্রতিষ্ঠা 
করা ও আপনাকে নিত্যমুক্ত ধারণ! করিয়া তাদাত্মযবোৌধময় হওয়া ইহাই সাধনার মুখ্য 
পথ; ভক্তি ও বিচারাদি আগন্তক উপায় মাত্র। 

সত্য প্রতিষ্ঠার সাহায্যে জ্ঞানকর্ম্ম-সমুচ্চয় করিতে করিতে কর্মের ভিতর দিয়া নৈথর্দযে 
উপনীত হওয়া__ইহাই শ্রুতির বিধান। কর্ম ভিন্ন নৈষ্বম্ম্য লাভ হয় না, ইহ। গীতাতে বলা 
হইয়াছে। নৈষ্ৃন্ম্যে উপনীত হইয়! জীব, যুক্ত পুরুষরূপে তত দিন ব্রচ্গের সহিত বিহার করে, 
পরমাত্মা যত দিন পরমেশ্বররূপে ব্যক্ত থাকেন। কখনও চিন্মাত্ররূপে, কখনও শরীরিরূপে 
আপনাকে ব্রহ্ম বলিয়াই জানিতে জানিতে ব্রন্ৈশ্বর্ষয্যের ভোক্তা হইয়। বিদেহমুক্ত পুরুষ মহা- 
প্রলয়ের অপেক্ষা করেন। মহাপ্রলয়ে তাহার স্বতন্ত্র পুরুষত্বের পরমনির্ববাণ সংসাধিত হয়। 
্রক্মসাধুজ্য লাভে তিনি চিরদিনের জন্য ব্রন্মের সহিত একীভূত হইয়া যান। বদ্ধ বা মুক্ত, 
কোন স্বতন্ত্র পুরুষরূপে আর তাহার আবর্তন সংঘটিত হয় না । ইহাই জীবত্বের পরম-নি্বাণ 
_চিরদিনের জন্য ব্রন্মে অস্তমিত হওয়া_চিরদিনের জন্য জীবত্বের এঁকাস্তিক অবসান । সে 
শান্ত নিগ্ধ শৃন্যোপম আত্মমন্দিরে দ্বিতীয়ের বিন্দুমাত্র ছায়া! সম্পীতিত হয় না। সব্ৰবিধ 
দ্বৈতব্রতের সেথা সম্যক্‌ উদ্যাপন। সেখানে শুধু নির্বাণের আবাহন, শুধু নীরবে নিষ্পন্দে, 
নিঃশেষে নিধূমি নির্বাপন। পুজান্তে প্রতিমা নিরঞ্জনের মত জীবত্বের সেথা নিরঞ্জন। 
ইহাই চরম গতি-_ইহাই মহামুক্তি, কর্মময় জীব-জীবনের ইহাই শেষ সীমা । এই শুন্য, 
এই পূর্ণ, ইহাই অপরাজিত) ব্রহ্মবিদ্ভার লক্ষ্য । অনাত্ম জগৎকারণ বাদে এ নির্বাণ স্দ্ি 
হয় না। এবং সত্যপ্রতিষ্ঠারূপ জ্ঞানকর্্ম-সমুচ্চয় ভিন্ন নৈষ্বর্ন্য লাভ হয় না। 

অপরাজিতা ব্রহ্মবিষ্ভার সিদ্ধান্ত বা ব্রহ্মনুত্রের পুর্ববভাগ সম্পূর্ণ হইল। শ্ুত্র- 
ব্যাখ্যাদ্বারা৷ উত্তর ভাগে এই সিদ্ধান্ত সমর্থিত করিব। অপরাজিতা চিম্ময়ী ব্রন্মবিদ্যা 
আমাদিগের হৃদয়ে হৃদয়ে অপরাজিতা! হউন। 


পূর্ববভাগ সম্পুর্ণ । 


॥ 


উদ্ধৃত শ্রুতি-সমূহের ন্ুচীপত্র 


[ প্রথম সংখ্যাগুলি মুল পুস্তকের পৃষঠাঙ্ক, পরেরগুলি আকরগ্রস্থের পরিচ্ছেদাদির সংখ্য। ] 
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স্যাৎ।-_ছান্দোগা, ৬১।৪-৫-৬। 

৪১, ৬৯ -অন্নময়ং হি সোম্য মন আপোময়ঃ 

. প্রাণস্তেজোময়ী বাক ।-__ছান্দোগ্য, 

৬1৫1৪ | 

৪১, ৭০ -ত্রীণ্যাত্মনেহকুরুতেতি মনো বাচং 
প্রাণম্‌।- বৃহদারণ্যক, ১৫।৩। 

৪২--স য এযোহণিমৈতদাত্ম। মিদং 
ছান্দোগ্যঃ ৬৮৭ । 

৪২-_হস্তাহমিমাস্তিজে 
৬৩1২ । 

৪২--তত্তেজ এক্ষত...তা আপ এক্ষস্ত-_ 
ছান্দোগ্যঃ ৬।২৩--৪। 


ভূতানি 


০ 
পকবং+- 


দেবতাঃ--ছান্দোগ্য, 


৪২--ত্রয়ং ব ইদং নামরূপং কম্দম-_বৃহদারণ্যক 
১।৬১। 

৪৩-__যথা সোম্য মধু মধুকৃতো নিস্তিষ্ঠত্তি...... 
রসং গময়স্তি ।_ছান্দোগ্য, ৬৯১ । 

৪৪-_-স যথা সৈম্ধবঘনোহনস্তরোহুবাহ্যাঃ....., ৃ 
ন প্রেত্য সংজ্ঞান্তীতি ।__বৃহদারণ্যক | 
81৫1১৩। | 

৪৪, ৫২-__যত্র হি দ্বৈেতমিব ভবতি তদিতর ইতরং 
পশ্ঠতি.*"যত্র ত্বস্ত সর্ধমাক্মৈবাভুৎ তৎ 
কেন কং বিজানীয়াৎ যেনেদং সর্ববং 
বিজানীয়াৎ।--বুহদারণ/ক, 81৫1১৫। 

৪৫, ৫৫১ ৯৮১ ১০৩, ১০৮১ ১৪৬১ ১৫১--নান্তঃ- 
প্রজ্ং ন বহিঃপ্রজ্ঞং*১ন এজ্ঞং নাপ্রজ্ঞং। 
অনৃষ্টমব্যবহাধ্যম্‌.**'""শিবমদ্বৈতং চন্ুর্থং 
মন্যন্তে স আত্ম স বিজ্ঞেয়ঃ। মাওুকা, ৭ 

৪৬ -এষ ম আত্মান্তহৃদয়েহণীয়ান্‌..-জ্যায়ীনেতে। 
লোকেভ্যঃ - ছান্দোগাঃ ৩।১৪।০। 

৪৬--এষ ম আত্মান্তহ্দয় এতদ্ব্রহ্ম-_ছান্দে গ্য, 
৩১৪1৪ । 

৪৬, ৭১, ১১৭--আহং ব্রক্মান্যি-বৃহদারণ্যক, 
১৪1১০ । | 

৪৬ ৪৭-__-যশ্চায়মস্তাং পৃথিব্যাং তোজোময়ো- 
ইস্ৃতময়ঃ পুরুষঃ--ইদমমুতমিদং ব্রন্ষোদং 
সব্বম্‌।-বৃহদারণ্যক, ২।৫।১। 

৪৭, ৫৮--ন আত্মতোহন্যোইস্তি দ্রষ্টী ন 
আত্মতোহন্যোহস্তি শ্রোতা । 

৪৭, ৫৩, ১০৭-_ন তু তদ্দিতীয়মস্তি ততো হন্যদ্‌- 
বিভক্তং যৎ পশ্যেৎ_ বৃহদারণ্যক, 
81৩।২৩। 

৪৮) ৬৪-__স বা এষ মহানজ আত্মা 'যোহয়ং' 
প্রাণেযু-স ন সাধুনা"**সর্বেেশ্বর এ 
ভূতাধিপতিঃ।-_বৃহদারণ্যক, 818২২ . 
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৪৮--মৃত্যোঃ স মৃত্যুমাপ্ধোতি য ইহ নানেৰ 
পশ্যতি ।--কঠ, ১১১ । 

৪৮-__ন দৃের্র্টারং পন্যের শ্রুতেঃ শ্রোতারং-*" 
এষ ত আত্ম। সর্ধান্তরঃ-_বৃহদারণ্যক, 
৩৪।২। 

৪৮, ৪৯, ৯৯-_ত্রঙ্গবিদ্ত্রক্গোব ভবতি _মুণ্ডক, 
৩।২৯। 

৪৯--আত্মেত্যেবোপাসীত-বৃহদারণ্যক, ১1৪1৭ | 

৪৯--যেন রূপং রসং গন্ধং...কিমত্র পরিশিষ্যতে। 
এতদ্বৈ তৎ।-_-কঠ, ১১৩। 

৫০---কোহয়মাত্বেতি বয়মুপাস্মহে কতর; স 
আত্মা। --এতরেয়১ ৫1১ । 

৫০---যেন বা পশ্যতি যেন বা শৃনোৌতি-**এষ ব্লগ! 
এষ ইন্দ্র এষ প্রজাপতিঃ।__এঁতরেয়, 
৫1১-৩। 

৫৩__.সলিল একো দ্রষ্টা অদ্বৈতো ভবতি-_ 
বৃহদারণ্যক, ৪1৩৩২ । 

৫৩-__যদ্ৈ তন্ন পশ্ঠতি পশ্যন্‌ বৈ তন্ন পশ্যতি। 

, _-বুহদারণ্যক, 81৩৩৩ । 

৫৪__বিমোক্ষায়ৈব ত্রহি-বৃহদাঁরণ্যক, ৪'৩১৬। 

৫৪-_কামময় এবায়ং পুরুষ--বৃহদারণ্যক, 
8181৫ | 

€৪, ১৫৭-_-যোহকামো নিষ্কাম আগুকামঃ***সন্‌ 
্রন্মাপ্যেতি***অত্র ব্রহ্ম সমশ্নুতে ।--ক, 
৩১৪ । বুহদারণ্যক, 8181৬ 

৫৫, ১০২--অব্যক্তমক্ষরে বিলীয়তে অক্ষরং 
তমসি.*' * ******একীভবতি ।-__স্থবাঁল, 
২য়। 

৫৬, ৯৮-যত্র নাহ্যৎ পশ্যতি নান্তৎ শৃণোতি 
নান্যদ্বিজানাতি স ভূমা ।-ছান্দোগ্য, 
৭1২৪1১। 

₹৬-_মাআ্সৈবেদ মগ্র আসীৎ."বৃং আত, ১81১৭ 





৬১-মন এবায়তনমাকাশঃ প্রতিষ্ঠা চক্ষুরেবায়- 
তনমাকাশ: প্রতিষ্ঠ। প্রাণ এবায়তন- 
মাকাশঃ প্রতিষ্ঠা বাগেবায়তনমাকাশঃ 
প্রতিষ্ঠা ।-_-বৃহদারণ্যক, 81১1২-৭। 

৬১-_-তদ্ধাবতোহন্টানত্যেতি তিষ্ঠৎ ।__ঈশা, ৪ । 

৬২--স্থিতঞ্চ যচ্চ সচ্চ ত্যচ্চ।-_বুৃহদারণ্যক, 
২৩১ । 

৬২-_-অনেজদেকং মনসো জবীয়ে। নৈনদ্দেব। 
আপ্ম,বন্‌ পূর্বরবমর্ষৎ ঈশা, ৪। 

৬৩-_পুর্ণস্য পুর্ণমাদায় পুর্ণমেবাবশি্তাতে ।-- 
বৃহদারণ্যক, ৫১ । 

৬৪-_-যত্তদদ্রেশ্টম গ্রাহমগোত্রম বর্ণমচক্ষুঃশ্রোত্রং 
তদপাপণিপাদম্‌..'পরিপশ্যস্তি ধীরাঃ।-__ 
মুণ্ডক, ১1১৬ । 

৬৪--এতদৈ তদক্ষরং গার্গি” ব্রাহ্ষণা অভিবদস্তি-- 
বুছদারণ্যক, ৩1৮৮ । এতম্য অক্ষরস্থয 
প্রশাসনে গাগি-__এ, ৩1৮৯ | নাহ্যদতো- 
ইন্তি ভ্রষ্টু'''নাম্থদতোহস্তি বিজ্ঞাতু ।__ 
এ, ৩৮১১ । 

৬৪-_-স এষ নেতি নেতি আত্মা অগৃহ্যো নহি 
গৃহাতে, বৃঃ, 81৫1১৫ । স বা এষ মহানজ 
আত্মাহজরো হমরোহমৃতোহভয়ে। ব্রহ্ধ। 
_বৃহদারণ্যক, 8181২৫। 

৬৫-_অসঙ্গো হায়ং পুরুবঃ।--বৃহদারণ্যক, 


৪1৩।১৫-১৩। 

৬৫-কেন কং বিজানীয়াৎ ।--বৃহদারণ্যক, 
81৫1১৫ | 

৬৫ ৬৬ ১৪৬-যহ্যামতং তস্তা মতং।-- কেন, 
২৩। 


৬৫-__যন্সনসা ন মন্্রতে যেনাহুম্নো মতম্‌। 
যচ্চক্ষুব! ন পশ্যতি যেন চক্ষুংষি পশ্যতি। 
_-কেন, ১৫1৬ । 


৬৬ -ব্রক্ষণো বা এতদ্বিজম্মে মহাীয়ধ্ব মিতি। 

কেন, ৩৩। | 

৬৬-_-কিমেতদ্যক্ষমিতি ।_-কেন, ৩1৩ । 

৬৬-_-কেনেধিতং--কেন, ১১ । 

৬৬-আত্মন্তেবাতানং পশ্যতি সর্ধবমাত্মানং 
পশ্যতি ।--বৃহদাঁরণ্যক, 8181২৩। 

৬৭- স এবেদং সর্ববং ।- ছান্দোগা, ৭২৫1১ । 

৬৭--অহমেবেদং সর্বং ।--ছান্দোগ্য, ৭২৫।১। 

৬৮১ ১১৬, 
বিছ্যাবি্যে ঈশতে যন্ত্র সোইন্যঃ ॥-- 
শ্বেভাম্বঃ ৫1১ 

৬৮, ৭৪-_-স তপস্তপ্ত1 ইদং সর্ব্বমস্থজত--তৎ 
সর্ববমভবত,তৈত্তিরীয়,২।৬ । বুঃ 

৬৮১২৩১৬৫---সত্যং জ্ভানমনস্তং ব্রহ্ম ।**"তম্মাদ। 
এতস্মাদাত্মন আকাশ? সম্ভূতঃ। 
আকাশাৎ বায়ুঃ**তৈত্তিরীয়, ২৯। 

০--তদেতদম্থতং সত্যেন ছন্নম্‌।__বৃহদারণ্যক, 
১'৬।৩। 

৭১--'জগত্যাং জগৎ ।-_-ঈশা, ১। 

৭২ ১৩৩--কর্মণামাত্মেত্যেতদেষামুক্থম্***** 
প্রাণে বা অম্বতং নামরূপে সত্যম্‌। 
--বৃহদারণ্যকঃ ১৬৩ । 

--স যথোর্ণনাতিস্তস্তনোচ্চরেদ্যথাগ্নেঃ*১**, 
প্রাণ বৈ সত্যং তেষামেষ সত্যং।-_বৃহ- 
দারণ্যক, ২১২০ । 

৭৩, ৮৪-__যৎব্রতুর্ভবতি** -তদভিসম্পগ্যতে--বৃহ- 
দারণ্যক, 881৫1 

৭৩,১১৮-সন্মুলাঃ সৌম্যেমাঃ সব্বাঃ প্রজাঃ স- 


দায়তনাঃ সংপ্রতিষ্ঠাঃ | ছান্দোগা,৬৮।৪ । 


৭৫--যদগ্নে রোহিতং রূপং তেজসস্ভজপং**' 
বিকারো। নামধেয়ং ত্রীণি বূপাণীত্যেব 
সত্যম্‌।--ছান্দোগা, ৬।৪।১। 


85১।৪।১০৩ 


১৪৩-_ক্ষরস্ত্ববিষ্ঠা হ্যম্তভ্ত বি্া 


| 


1 


৭৫-_যদ্বিজ্ঞাতমেবাভূদ্দিত্যেতাসামেব দেবতান। : 
সমাস2।--ছান্দোগ্যঃ ৬81৭1 

৭৮--তদনুপ্রবিশ্য সচ্চ ত্যচ্চাভবৎ***সত্যমভবৎ । 
--তৈত্তিরীয়, ২৬। 

৮০১ ৮৪-_কুর্বন্নেবেহ কন্্মাণি জিজীবিষেৎ শতং 
সমাঃ।- ঈশা, ২। 

৮০-__অস্থ্র্ধযা নাম তে লোকা$......যে কে চাত্ম- 
হনো। জনা | _উীশী, ৩। 

৮১-_-আত্মন। হি কর্ম করোতি স এষ পাঙক্তো 


***সর্বমাপ্পোতি য এবং বেদ।- 
বৃহদারণ্যক, ১৪1১৭ 
৮১--ম্যামাচ্ছবলং প্রপছ্যে শবলাচ্ছ্যা 
প্রপছ্যে ।-ছান্দোগ্য, ৮১৩1১ । 
৮১__আকাশো বৈ নামরূপয়োনির্বহিত। 
--ছাঁন্দোগ্য, ৮১৪১ । 
৮২-_আচার্ধ্যকুলাদৃবেদমধীত্য যথাবিধানং-** 


ব্রদ্দলোকমভিসম্পদ্যতে ।--ছান্দোগ্য, 


৮1১৫১ । 
৮২__তমেতং বেদানুবচনেন ত্রাক্ষণা বিবি- 
দিষস্তি-***. প্রজা ন কাময়ন্তে ।- 


বুহদারণ্য ক, 8191২২। 

৮২--আত্মানং বিদিত্বা। ব্রাহ্মণাঃ-* "ভিক্ষাচধ্যং 
চরস্তি।-_বৃহদারণ্যক, ৩1৫1১ । 

৮৩-_পাঁপ্ডিত্যং নির্বির্বদ্য বাল্যেন তিষ্ঠাসেৎ*** 
যেন স্তাৎ তেন।--বৃহদারণ্যক, 
৩৫1১ । 

১১__আত্মা বা ইদমেক এবাগ্র আসীৎ*****'স 
ঈক্ষত লোকান্‌ নু স্থজা ইতি ।-_ 
প্রতরেয়, ১।১। 


৯৭__ম্বেন বূপেণাভিনিষ্পগ্ভত এষ আত্মা”**৮" 


এতদমুতমভয়মেতদ্ত্রন্ম -_-_ছান্দোটটা। 
৮৩1৪ । ্‌ 


৯৭--আত্মতঃ প্রাণ আত্মত আশা, "' 
ছান্দোগ্য, ৭২৬।১। 

৯৭--সর্ববং হ পশ্ঠঃ পশ্যতি সর্বমাপ্ধোতি সর্ববশঃ | 
_ছান্দোগ্য, ৭২৬২। 

৯৭--আত্মতো। ধ্যানমাত্তঃ সঙ্কল্পম আত্মত 
আকাশ আত্মতস্তেজ আত্মত আপঃ। 
_ছান্দোগ্য, ৭২৬১ । 

৯৮--গো  অশ্বমিহ মহিমেত্যাচক্ষতে 
অন্যো হান্যন্মিন্‌ প্রতিষ্ঠিত ইতি ।__ 
ছান্দোগ্য, ৭২৪২ । 


১০০ _অন্যোইস্তর আত্মানন্দমময়ঃ__তৈত্তিরীয়, 
1৫ | 


১০১--অন্নাদ্ধ্যেব খন্বিমানি ভূতানি জায়স্তে*** 
প্রাণাদ্ধ্যেব খন্বিমানি ভূতানি জায়ন্তে 
'*****বিজ্ঞানাদ্ধ্েব খন্বিমানি ভূতানি 
জায়ন্তে ।--তৈত্তিরীয়, ৩।২-৩-৫। 

১০১-অন্যোইস্তর আত্মা প্রাণময়ঃ তেনৈষ পুর্ণঃ। 
_-তৈত্তিরীয়, ২।২। 

১০১-্প্রাণময়াৎ অন্যোহস্তর আত্মা মনোময়ত। 
মনোময়াৎ অন্যোহ্স্তর আত্মা বিজ্্কানময়ঃ 
__তৈত্তিরীয়, ২৩-৪। 

১০১-_অসদ্বা ইদমগ্র আসীৎ। ততো বৈ 
সদজায়ত। তদাত্সীনং স্বয়মকুরুত। 
তস্মাৎ তৎ সুকৃতমুচ্যত ইতি। যদ্বৈ 
তত স্ুকৃতং রসো:বৈ সঃ। রসং হ্যেবায়ং 
লন্ধ্বানন্দীভবতি ।__তৈত্তিরীয়, ২৭। 

১০১.-যদা হোবৈষ এতস্মিন্নদৃশ্ঠে***** 'প্রতিষ্ঠাং 
বিন্দতে । অথ সোহভয়ং গতো ভবতি। 
_ তৈত্তিরীয়, ২৭। 

১০২__যতো বাচেো নিবর্স্তে অপ্রাপ্য মনসা 
সহ। আনন্দং ব্রন্মণে। বিদ্বান ন বিভেতি 
কুতশ্চন ॥-__তৈত্তিরীয়, ২৯। 
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১০৩» ১০৮--ন সন্নাসমম সদসৎ।--স্ববাল, ১১শ। 
১০৫, ১৪০-_মায়ীস্ত প্রকৃতিং বিষ্যান্মায়িনস্ত 
মহেশ্বরম্। তস্তাবয়বভৃতৈস্ত ব্যাপ্তং 
সর্বমিদং জগৎ ॥--শ্বেতাশ্ব, ৪1১০ । 
১০৫, ১৪১ -য একোহুবর্ণঃ-_ শ্বেতাশ্ব, 81১ 
১০৫, ১৫২--দ্বা সুপর্ণা সযুজা সখায়৷ সমানং 
বৃক্ষং পরিষস্বজাতে ।-_ শ্বেতাশ্ব, ৪৬ । 
১০৬, ১৪২--যদাতমস্তন্ন দিবা! ন রাত্রির্ন সন্ন চাস- 
ঞ্িব এব কেবলঃ। - শ্বেতাশ্ব, ৪ ১৮। 


১০৬-_খতং পিবান্তো আুকৃতস্য লোকে গুহাং 
প্রবিষ্টৌ পরমে পরার্ধে। ছায়াতপৌ 
ব্রল্গবিদো বদস্তি পঞ্চাগ্নয়েো যে চ 
ত্রিণাচিকেতীহ ॥--কঠ, ১1৩।১। 

১০৭--যস্তাব্যক্তং শরীরং******যস্থাক্ষরং শরীরং 
***্যস্ত মৃত্যুঃ শরীরং-_স্ুবাল, ৭ম। 

১০৭-_-পরস্তান্ন সন্নাসন্ন সদসদিত্যেতন্নিব্বাণানু- 
শাসনমিতি ।__স্ুবাল, ২য় । 

১০৮-_অস্গুষ্ঠমাত্রঃ পুরুষে! মধ্য আত্মনি তিষ্ঠতি। 
_-কঠ, ১১১৩ । 

১০৮-_একং রূপং বহুধা যঃ করোতি ।-_-কঠ, 
২২।১৯। 

১২৩--অসন্নেব স ভবতি অসৎ ত্রহ্মেতি বেদ 
চেৎ।--তৈত্তিরীয়, ২৬। 

১৩২__বাগেবায়তনং আকাশঃ প্রতিষ্ঠা প্রজ্ঞে- 
ত্যেনছুপাসীত ।******বাখৈ সম্রাট পরমং 
ব্রহ্ম ।--বৃহদারণ্যক, ৪1২।১। 

১৩৩-_-তদ্ধেদং তহি অব্যাকৃতমাসীত্বন্না মরূপাভ্যা" 
মেব ব্যাক্রিয়তেইসৌ নামায়মিদংবূপ 
ইতি ।--বৃহদারণাক, ১181৭ 1 


১৩৩- প্রাণন্‌ এব প্রাণো নাম ভবতি ।স্বৃহ- 
দ্লারণ্যক+ ১181৭ । 
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১৩৩-_তানি অন্য এতানি পানি 
দারণ্যক, ১18৭ ছি নি 

১৩৩--স যোহত একৈকমুপাস্তে ন স বেদ। 
_বৃহদারণ্যক, ১81৭ 


১৩৩-_অত্রহি এতে সর্ব একং ভবস্তি ।___বৃহ- 


৬ 


দারণ্যক, ১৪।৭ | 
১৩৮--বাচারস্তণং বিকারো। নামধেয়ং ম্ৃৃত্তিকে- 
_. ত্যেব সত্যং | ৬১৪ । 





১৫৭-_-ইমাঃ সর্বাঃ প্রজা অহরহর্গচ্ছন্তা 

এতং ব্রক্মলোকং ন বিন্দস্ত্যন্বতেন হি 

প্রত্যুঢাঃ।- ছান্দোগ্য, ৮৩২ । 
১৩৯-_যচ্চান্তেহাস্তি যচ্চ নাস্তি সর্ববং তদন্মিন্‌ 
সমাহিতমিতি ।-_ ছান্দোগ্য,»” ৮1১৩. 

১৩৯, ১৫৭--তদ্‌ য ইহাত্মানমননুবিদ্ত ব্রজস্তবযে- 
তাংশ্চ'**-**সর্বেষু লোকেযু কামচারো 
ভবতি ।--ছান্দোগ্য, ৮/১।৬। 

১৪০--ত ইমে সত্যাঃ কাম অনৃতাপিধানাঃ। 
তেষাঁং সত্যানাং সতামন্ততমপিধানম্‌ ।-__ 
ছান্দোগ্যঃ ৮৩১ । 

১৪০, ১৪৩-_ইন্দ্রৌ' মায়াভিঃ পুরুরূপ ঈয়তে ।_ 
বৃহদারণ্যক, ২৫।১৯। 

১৪১--অজামেকাং লোহিতশুক্লকফ্কাং__- শ্বেতা শ্ব, 
81৫1 

১৪১-_অন্ম।ন্মায়ী স্থজতে বিশ্বমেতৎ তস্মিংশ্চান্তো 

| মায়য়া সন্িরুদ্ধঃ।__শ্বেতাশ্ব, ৪1৯ । 
১৪১--তমেব ভ্ঞাত্বা মৃত্যুপাশাংশ্িনত্তিত_ 
শ্বেতাশ্ব-_-81১৫। 

১৪২-_-তদক্ষরং তৎসবিতুর্বরেণ্যং প্রজ্ঞা চ তন্মাঁৎ 
প্রস্থতা পুরাণী ।-*শ্বেতাশ্ব,_-৪1১৮। 

১৪৩--অয়মাত্মা ব্রহ্ম সর্ববানুভূরিত্যন্থশাসনম্‌। 
--বৃহদীরণাক,--১।৫।১৯। 

১৪৪-_-ন বা অরে পত্যুঃ কামায় পতিঃ পরিয়ে 


১৩৯১ 


০ পথ 


টি আত্মনস্ত কামায় পতিঃ প্রিয়ো 

শশভবতি -"ন রা অরে সর্বস্ত কামায় সর্ব্বং 
প্রিয়ং ভবতি আত্মনস্তভ কামায় সর্ধ্বং 
প্রিয়ং ভবতি ।__বৃহদারণ্যক, _-81৫1৬। 

১৪৫-__স যদ্দি পিতৃলোককামে৷ ভবতি সঙ্কল্পা- 
দেবাস্ত পিতরঃ সমুত্তিষ্ঠস্তি'**.*"যং কামং 
কাময়তে সোহস্ত সন্কল্পাদেব সমুত্তিষ্ঠতি | 
_ছান্দোগ্য, ৮২।১-১৩ । 

১৪৬--যদি মন্যসে হ্ববেদেতি দভ্রমেবাপি নূনং ত্বং 
বেখ ব্রহ্মণো রূপং | _ কেন, ২১ । 

১৫ ১ক্ষুরস্তা ধার! নিশিত! ছুরত্যয়! 1-_-কঠ, 


১1৩।১৪ । 
১৫৫, ১৫৬-_সুযুপ্তস্থান একীতৃতঃ প্রজ্ঞানঘন 
এবানন্দময়ে। হানন্দভূক.*****'প্রভবাপ্য- 


.য়ৌহি ভূভানাম্‌।__মাও্ুকা,_ ৫-৬। 
১৫৬-স্বপ্পেন শারীরমভি প্রহত্যাস্ত্রগ্তঃ সুপ্তা 
নভিচাকশীতি | বৃহদারণ্যক, 81৩।১১। 
১৫৬ --ম্বমপীতো। ভবতি __ছান্দোগা, ৬৮১। 
১৫৮ --যচ্ছেদ্বাঙমনসি প্রাজ্জস্তদ্যচ্ছেজ জ্ঞান 
আত্মনি ।জ্ঞানমাত্মনি মহতি নিযচ্ছেতুদ্‌ 
যচ্ছেচ্ছান্ত আত্মনি ।__কঠ, ১৩১৩ । 
১৬১-_সেয়ং দেবতৈক্ষত-_ছান্দোগ্য, ৬৩।২। 
১৬৮-_যোহয়ং বিজ্ঞানময়2-- "বৃ আহ, 8121৭ 1 
১৬৮-_তন্ত ব1 এতস্ত পুরুষস্ত---বৃঃ আঃ, 81৩।৯। 
১৬৮-স যত্র প্রন্মপিতি-বৃঃ আঙ ৪1৩1৯ । 
১৬৮--স বা এষ এতম্মিন্‌ সম্প্রসাদে''-বুআঃ 
৪1৩১৫ । 
১৬৯--তদ্থা অস্ত এতদাপ্তকামং-*"স বা অয়মাত্মা 
ব্রন্মা বুঃ আঠ ৪-৩-২১।৪-৪-৫' 
১৬৯-_স ন সাধুন। কমা. “বৃ আঃ, 8181২২। 
১৭৩--তৎ স্ষ্টা। তদেবানুপ্রাবিশৎ-_-তৈত্তি, 
২৬। 


/১৭৪-_সত্য মিত্যাচক্ষতে-_-তৈত্তি:, ই৬। 
/7১৭৫-__যাবান্‌ বা অয়মাকাশঃ--ছান্দোখ্য, ৮১৩ 
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